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VORWORT 


Es gibt Bucher, die nie geschrieben werden wirden, wenn ihr 
Autor nicht in Kauf nahme, sie zu frith geschrieben zu haben, die 
jedoch geschrieben werden mussen, weil die Zeit sie trotz ihrer 
Unvollkommenheit benotigt. Zu diesen Buchern zahlt der Tan- 
trikabhidhanakosa, dessen erster Band hier vorliegt. Mit dem 
Erscheinen dieses Bandes beginnt ein gemeinsames Projekt franz6- 
sischer und 6sterreichischer Indologen Frucht zu tragen, das 1993 
mit Unterstiitzung des Collége de France in Paris und der Oster- 
reichischen Akademie der Wissenschaften in Wien im Rahmen 
eines Arbeitstibereinkommens der beiden Institutionen begonnen 
wurde. 1995 wurde dieses in der Folge von der Osterreichischen 
Akademie der Wissenschaften in ihr Wissenschaftsbudget tber- 
nommen und dem Forschungsprogramm ihres Institutes fiir Kultur- 
und Geistesgeschichte Asiens eingegliedert. 

Es war ein glicklicher Umstand, dai die Arbeit an diesem 
Worterbuch auf die reichhaltigen Materialsammlungen zu den 
Sivaitischen Tantren zurickgreifen konnte, die H. BRUNNER und A. 
PADOUX (Paris) in jahrzehntelanger Forschung gesammelt hatten 
und die sie in Form dieses Worterbuches der Allgemeinheit zu- 
ganglich machen wollten. Diese Materialsammlungen sind die 
Grundlage des geplanten Werkes und bilden den weitaus groften 
Teil des in ihm enthaltenen Materiales, das seither durch die 
Mitarbeit weiterer Gelehrter erganzt wurde. Fir die visnuitischen 
Tantren war Ahnliches nicht méglich. Vielmehr mute am Institut 
ftir Kultur- und Geistesgeschichte Asiens erst das Studium der 
Paficaratra-Texte aufgenommen werden, um auch das Material 
dieser religionsgeschichtlich wichtigen visnuitischen Tantra- 
Tradition in das Worterbuch miteinbeziehen zu k6onnen, wie eine 
entsprechende Datenbank aufzubauen, was inzwischen fir eine 
Reihe wichtiger Texte geschehen ist. So entstanden letztlich zwei 
Projektgruppen mit jeweils einem eigenen Arbeitsschwerpunkt, 
deren Koordination und Zusammenarbeit durch regelmabige 
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Arbeitstagungen in Wien erméglicht wurde. Aufgabe der Arbeits- 
gesprache war es, das Manuskript samtlicher Artikel gemeinsam 
durchzusprechen und redaktionell aufeinander abzustimmen, nicht 
zuletzt auch die Ubersetzung der jeweiligen Lemmata festzulegen, 
die nicht nur der sprachlichen Bedeutung gerecht werden mufite, 
sondern auch der im Artikel zum Ausdruck kommenden Auffassung 
des Terminus durch den Autor zu entsprechen hatte. In dieser Weise 
konnte trotz der verschiedenen Sprache und Autorschaft der Artikel 
ein weitgehend einheitliches Werk entstehen und dennoch die Eigen- 
art und wissenschaftliche Verantwortung des jeweiligen Autors 
gewahrt werden. 

Als Mitarbeiter dieses Bandes sind neben den Herausgebern T. 
GOUDRIAAN (Utrecht) und R. TORELLA (Rom) fur die Sivaitische 
Tantra-Tradition und S. RAGHUNATHAN-STARK (bis 1996), M. 
RASTELLI (Wien), M. CZERNIAK-DROZDZOWICZ (Krakau), G. COLAS 
(Paris) und G. FLOOD (Wales) fiir die visnuitische zu nennen. A. 
SANDERSON (Oxford), der bei der ersten Arbeitsbesprechung 1994 
teilgenommen hatte, hat wichtige Anregungen grundsatzlicher Art 
und zahlreiche Texthinweise beigetragen. Die redaktionelle Bear- 
beitung des Gesamtmanuskriptes wurde von CH. Bouy (Paris) und 
M. RASTELLI vorgenommen, die so die Voraussetzung geschaffen 
haben, da das endgiltige Layout der Vorlage fiir den photo- 
mechanischen Druck von H. TRIKHA mit der technischen Unter- 
stiitzung von J. PRANDSTETTER in Wien hergestellt werden konnte. 

Am Ende dieser Verantwortung der Herausgeber die technische 
und organisatorische Realisierung des Projektes betreffend, bleibt 
die angenehme Pflicht, fiir die 1m Laufe der Jahre immer wieder er- 
fahrene Untersttitzung zu danken. Herr G. FUSSMAN hat 
freundlicherweise einen computerunterstitzten Arbeitsplatz am 
Collége de France ftir die redaktionelle Arbeit bereitgestellt und die 
Arbeit am Projekt in Paris im Rahmen der Moglichkeiten gefordert. 
Die Osterreichische Akademie der Wissenschaften hat in grof- 
zugiger Weise das Projekt durch seine Aufnahme in das Forschungs- 
programm ihres Institutes ftir Kultur- und Geistesgeschichte Asiens 
finanziell getragen und das Manuskript dieses ersten Bandes des 
Tantrikabhidhanakosa zur Publikation in die ,,Beitrage zur Kultur- 
und Geistesgeschichte Asiens“ aufgenommen. Der Dank der 
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Herausgeber gebiihrt schlieBlich dem Osterreichischen Forschungs- 
fonds, der den erforderlichen Druckkostenzuschu} gewahrt hat, ohne 
dem der Druck dieses Werkes nicht méglich gewesen ware. 


Gerhard Oberhammer 


INTRODUCTION 


Les collaborateurs de cet ouvrage se sont donné pour but de 
rassembler des termes propres au domaine tantrique hindou, qu’il 
s’agisse de mots que |’on ne rencontre que dans des textes tan- 
triques, ou de termes d’usage plus général, mais qui ont dans ces 
textes un sens ou un usage particuliers. En effet, la plupart de ces 
termes, ou surtout de ces sens techniques, ne se trouvent pas dans 
les dictionnaires, ni méme dans les encyclopédies sanskrites 1n- 
diennes. I] paraissait donc utile d’en faire un inventaire afin d’aider 
dans leurs travaux aussi bien les chercheurs dans le domaine tan- 
trique que les indianistes en général. Ce dictionnaire se veut, a cet 
égard, un instrument de travail, pratique, accessible méme aux 
débutants. Il n’entend pas étre une encyclopédie tantrique, que |’on 
ne saurait d’ailleurs prétendre rédiger valablement dans |’état 
actuel des connaissances. 

L’origine de notre entreprise remonte a un fichier de la termino- 
logie tantrique dont on avait commencé de rassembler les éléments 
dans les années 80, dans le cadre de |’Equipe de Recherche 249 
(« L’hindouisme : textes, doctrines, pratiques ») du CNRS. II s’agis- 
sait d’abord de mettre en commun la documentation qu’avaient 
réunie, chacun pour son compte, les membres de cette équipe, afin 
de constituer un fichier général qui serait mis a la disposition de tous 
ceux que l’univers tantrique hindou intéresse. Délaissé un moment, 
ce projet fut repris dans le cadre de |’Unité de Recherche Associée 
1424 (« Langue, culture et société dans le sous-continent indien »), 
du College de France/CNRS. Un accord intervint en 1993 entre cette 
Unité et l'Institut fir Kultur- und Geistesgeschichte Asiens de Il’ Aca- 
démie des Sciences d’Autriche, qui décida de la rédaction de ce dic- 
tionnaire et en fixa les grandes lignes. Lors de réunions annuelles de 
travail, a Vienne (et de quelques entretiens a Paris), de 1994 a 1998, 
on a examiné et tenté de résoudre les problémes apparus au fur et a 
mesure que progressait l’entreprise. Autrichienne et francaise seule- 
ment au départ, l’équipe de rédaction est ensuite devenue plus 
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internationale en incluant des spécialistes des Pays-Bas, de 
Grande-Bretagne, d’Italie et de Pologne. 

Il a été convenu des le départ que ce projet ne concernerait que 
le domaine tantrique (de langue sanskrite) hindou. Aucun texte 
bouddhique ne figure donc dans la liste donnée ci-dessous, pp. 44- 
65, des ceuvres retenues pour |’élaboration de ce travail. Cette liste 
comprend des textes visnuites aussi bien que Sivaites. On remar- 
quera peut-étre qu’aucun ouvrage ne figure sous une rubrique 
« sdkta ». C’est que les textes ou domine une forme féminine de la 
divinité et que pour cela on nomme parfois sakta relevent en fait 
de univers Sivaite. Des déesses ont une place dominante dans di- 
vers systemes clairement Sivaites : dans le Mata ou le Trika, par 
exemple. Certes, la distinction saiva/sdakta est traditionnelle. Mais, 
outre qu’elle est discutable, il nous est apparu qu’il était impossible 
de l’appliquer rigoureusement. Nous avons donc pensé, apres en 
avoir discuté, qu’il valait mieux ne pas lutiliser. On remarquera 
peut-étre aussi que si l’adjectif « tantrique » intervient souvent 
dans ce travail, le substantif « tantrisme » en est assez générale- 
ment absent. En effet, le terme tantrika — c’est-a-dire tantrique, 
mais pas dans le sens moderne du mot — est d’un usage ancien en 
Inde ; mais le terme tantrisme, lui, est une création occidentale 
relativement récente’. Il est préférable de ne pas employer un ter- 
me qui laisse supposer qu’il existerait dans le vaste ensemble 
socio-religieux hindou un courant, une secte ou entité distincte 
nommeée tantrisme, ce qui (comme nous allons le dire) n’est pas le 
cas. 

On remarquera enfin que les textes formant notre corpus — les 
ceuvres que les collaborateurs du Tantrikabhidhanakosa (TAK) ont 
étudiées ou auxquelles ils ont eu l’occasion de se réf€érer — sont es- 
sentiellement Sivaites : c’est que le domaine tantrique hindou est 
surtout Saiva. Mais il est aussi vaisnava : les classifications indien- 
nes des traditions tantriques incluent toujours celles qui sont 


' A. AVALON notait déja en 1922 que « the adjective Tantric is largely a 
Western term ». En fait, l’adjectif est indien. C’est l’usage qui en est fait qui 
est largement occidental. Le terme tantrisme, écrivait H.V. GUENTHER — a 
propos il est vrai du bouddhisme ou cela est particuliérement évident — est 
« probably one of the haziest notions and misconceptions the Western mind 
has evolved » (GUENTHER 1995, p. 112). 
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visnuites, c’est-a-dire, pour l’essentiel, le Paficaratra’. Et il est de 
fait que les textes du Paficaratra sont tantriques par certains aspects 
de leur doctrine et plus encore par leurs pratiques et spéculations 
rituelles. Mais a quoi reconnait-on qu’une ceuvre, une pratique, une 
notion est tantrique ? Quels sont les criteres de la « tantricité » ? 
C’est la une question préliminaire qui confronte toute personne 
abordant le domaine dit tantrique et que les rédacteurs du TAK ne 
pouvaient pas ne pas se poser pour déterminer les limites de leur 
enquéte. 

Répondre adéquatement a cette interrogation exigerait plus de 
développements que ne le permet cette introduction. Nous ne 
pouvons qu’évoquer la nature du probleme, envisager bri¢évement 
les fagons dont il se présente en Inde ou dont on a essayé en Oc- 
cident de le résoudre et dire enfin comment nous avons établi, en 
fonction des besoins comme des possibilités, la liste — d’ailleurs 
nullement définitive — des textes « tantriques » auxquels nous nous 
référons pour ce travail. 

L’Inde elle-méme ne nous est pas d’un grand secours. Sans 
doute a-t-elle parfois distingué entre ce qui serait tantrique et ce 
qui ne le serait pas, mais ses critéres nous paraissent flous, va- 
riables, parfois contradictoires. 

Il n’est sans doute pas nécessaire de rappeler ici que nombre 
d’ouvrages tantriques ne se nomment pas Tantra. Quant a ce terme 
lui-méme, qui est d’un usage ancien, il ne désigne pas spécialement 
un ouvrage tantrique, mais simplement un enseignement, une doc- 
trine particulicre, ou un ouvrage technique, quelle qu’en soit la 
nature ou l’orientation idéologique. Méme dans des ceuvres tan- 
triques — et plus nettement ailleurs’ — l’expression asmin tantre peut 
signifier « dans cette doctrine », « dans ce systeme », plutdt que 
« dans ce tantra » au sens de texte tantrique. 

Il existe une distinction indienne traditionnelle entre deux 
formes de révélation (sruti) religieuse, l’une dite « védique » (vai- 
dika) parce qu’elle remonte en principe au Veda, l’autre « tan- 


* Les Vaisnava Sahajiya, du Bengale, forment aussi un groupe tantrique; 
mais relativement tardif, trés minoritaire et ses textes sont surtout en bengali. 
Nous ne le prenons donc pas en considération, malgré son réel intérét. 


> Chez Sankara, par exemple, l’expression asmin tantre n’a, évidemment, 
aucune connotation tantrique. 
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trique » (tantrika) parce qu’elle consiste en doctrines ou systemes 
particuliers (donc des Tantras au sens général du terme), con- 
sidérés comme révélés par une divinite : Siva, Visnu, la Déesse. 
Mais cette opposition est en elle-méme vague, imprécise. Bien 
plus, au cours des temps, les textes de chacune de ces deux formes 
de révélation en sont venus a s’emprunter mutuellement des élé- 
ments, ce qui atténue fortement leur opposition. Des ouvrages tan- 
triques ont été l’ceuvre de brahmanes qui, au moins extérieurement, 
étaient d’une parfaite orthodoxie védique. En fait, si une tradition 
brahmanique rigoureuse s’en tient a la révélation védique (la sruti) 
compleétée par la tradition « mémorisée » (la smrti) qui prescrit 
toutes les régles de comportement de la société hindoue des castes, 
une stricte distinction entre cette « orthodoxie » et le monde tan- 
trique ne s’est pas maintenue. D’une part, en effet, les notions et 
pratiques tantriques ont été envisagées par les principales traditions 
tantriques non seulement comme _ supplantant la _ tradition 
« védique », mais aussi parfois comme formant une superstructure 
initiatique et ésotérique, un enseignement particulier (visesasastra) 
couronnant une base exotérique « védique », certes incapable de 
mener a la libération, mais valable dans son ordre — celui essen- 
tiellement de la conduite sociale’. D’autre part, le monde « vé- 
dique » a eu tendance a adopter dans ses pratiques rituelles de plus 
en plus d’éléments venus du monde tantrique. De cette inter- 
pénétration du védique et de ce qui ne |’est pas, on pourrait citer 
par exemple le fait que figurent dans le corpus canonique des 108 
Upanisads, donc dans un ensemble de textes remontant censément 
au Veda, des Upanisads (parfois appelées Sivaites, sakta ou yo- 
giques), dont le caractére est tantrique. 


0 


Pour tenter de préciser davantage ce qu’est le domaine tantrique 
dont le TAK voudrait faciliter l’accés, on pourrait dire, d’abord, 
qu’un texte tantrique, outre qu’il ne fonde pas sa validité sur le 
Veda’, prescrit le culte de divinités (ainsi que des rites) ot sont 


*Ce qu’exprime bien la formule citée notamment par Jayaratha (TAV, 
vol. 3, pp. 27 et 278) : antah kaulo bahih saivo lokacare tu vaidikah, « inté- 
rieurement kaula, extérieurement Saiva et vaidika dans sa pratique publique ». 


> Du moins en régle générale : on verra plus loin une exception. 
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utilisés des mantras qui ne sont pas védiques en ce qu’ils ne se 
trouvent pas dans le Veda ou en ce que leur pouvoir efficace se 
rapporte a une forme non védique de la divinité. C’est essen- 
tiellement par la croyance en (ou par le culte de) divinités non vé- 
diques, et par l’usage dans tous les rites de mantras non védiques, et 
de techniques particuli¢res, que le monde religieux tantrique se 
distingue de l’hindouisme non tantrique. Les traditions tantriques 
sont en outre initiatiques. Leurs adeptes ne peuvent en accomplir les 
rites qu’aprés avoir regu une initiation (ou une série d initiations) 
propre a chacune d’elles. Ces traditions se rattachent toujours a la 
divinité qui les a révélées par une lignée de maitres spirituels (guru- 
paramparya) qui en transmettent I’enseignement. 

Ce dernier — croyances et pratiques — entend conduire |’adepte 
vers la libération (moksa/mukti), consistant en une identification a 
la divinité, en faisant disparaitre tous les liens qui l’enchainent au 
samsara. Mais il peut aussi l’amener a jouir d’expériences 
sensibles ou suprasensibles (bhoga/bhukti), avec notamment la 
possession de pouvoirs surnaturels (siddhi), qu’en général on est 
loin de mépriser. Ces pouvoirs sont d’ordinaire obtenus grace a un 
mantra dont la maitrise s’acquiert par une procédure rituelle parti- 
culiére® (mantrasadhana), celui qui l’accomplit étant un sddhaka, 
état conféré par une initiation appropriée. Les adeptes tantriques se 
répartissent ainsi entre ceux qui aspirent a la libération, les mu- 
muksu, et ceux qui recherchent d’abord les expériences sensibles 
ou les pouvoirs, les bubhuksu, ces deux quétes n’étant d’ailleurs 
pas inconciliables, bien au contraire. On peut dire, en fait, que, 
dans le domaine tantrique, la jivanmukti peut étre a la fois libéra- 
tion et domination du monde. 

Divers traits d’ordre doctrinal ou pratique sont généralement 
considérés comme marquant le caractére tantrique d’un texte ou 
d’un comportement. On ne les trouve pas énumérés dans les tra- 
ditions indiennes, dont les classifications sont tout a fait 
théoriques. Les indianistes en ont parfois dressé des listes’, mais 
celles-ci different selon leur approche du domaine tantrique. On ne 


° Dite parfois « procédure préliminaire », purascarana. Cf. BUHNEMANN 
1992. 


’ Ainsi T. GOUDRIAAN, qui en énumére dix-huit dans GupTA/HOENS/ 
GOUDRIAAN 1979, pp. 7-9. 
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rencontre d’ailleurs pas tous ces traits, ni au méme degré, dans tous 
les textes. Enfin, comme on |’a dit plus haut, certains des traits que 
les orientalistes jugent tantriques peuvent se trouver aussi dans la 
religion hindoue telle qu’elle est généralement pratiquée. On 
rencontre des rites tantriques non seulement dans I’activite rituelle 
des initiés, mais dans les rituels « publics » les plus communément 
pratiqués, en particulier ceux qui se déroulent dans les temples des 
grandes divinités*, notamment dans les temples sivaites du Sud de 
I’Inde. Ces rites y ont été introduits par des manuels, mais les Aga- 
mas (sur lesquels ces derniers se fondent), en particulier sivaites, 
contiennent nombre de prescriptions concernant I’ activité des tem- 
ples. Dans les temples visnuites, de méme, les rites sont souvent 
ceux qui sont décrits dans les textes du Paficaratra. Des rites de la 
méme sorte peuvent étre aussi accomplis quotidiennement chez 
eux par des hindous’. Une telle présence des éléments tantriques 
dans l’hindouisme tel qu’il est généralement pratiqué et vécu en 
Inde fait que l’on est tenté de penser qu’A. AVALON avait raison 
d’écrire (dans Principles of Tantra, paru en 1914): « Medieval 
‘Hinduism’ ... was, as its successor, modern orthodoxy, is, largely 
Tantric. The Tantra was then, as it is now, the great Mantra and 
Sadhana Sastra (Scripture), and the main, where not the sole, 
source of some of the most fundamental concepts still prevalent as 
regards worship, images, initiation, yoga, the supremacy of the 
guru, and so forth. »'° Si toutefois nous adoptions ce point de vue, 
il nous faudrait faire de la quasi-totalité du monde hindou I’ objet 
de notre enquéte, ce qui n’est évidemment pas le cas. Nous 
pensons que |’on peut délimiter au moins jusqu’a un certain point, 
et de facon pratiquement sinon théoriquement justifiée, un do- 
maine tantrique hindou. Pour cela, il nous faut — en tentant cepen- 
dant de rester bref — ajouter quelques traits a ceux que nous 
évoquions plus haut. 


* Dans des temples de village aussi, encore que 1’on puisse discuter le ca- 
ractere tantrique de la religion populaire. 


” Méme si les cultes pratiqués chez eux par les hindous pieux mais non 
initiés se réduisent en général a quelques gestes de dévotion dont le caractére 
tantrique n’est pas évident. 


'° AVALON 1960, p. 1. 
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Il convient de placer en premier lieu une caractéristique essen- 
tielle : le ritualisme. En effet, a initiation (diksa) — ou, plus exac- 
tement, aux initiations, souvent fort complexes — s’ajoutent des 
rites innombrables et compliqués : rites de culte, de propitiation, de 
consécration, d’expiation, etc. Tout peut étre occasion de rite. La 
prolifération rituelle est un trait tantrique caractéristique''. L’action 
rituelle (Aviva) y apparait comme la principale voie vers le salut, 
sinon la seule. Ce dernier point de vue est celui du Saivasiddhanta, 
qui forme |’enseignement de base (samdanyasastra) Sivaite. Si, dans 
les systémes qui se rattachent au Kula, comme le Trika cache- 
mirien, les rites ou observances de toutes sortes sont déclarés 
inutiles pour les adeptes les plus avancés spirituellement, ils y sont 
jugés indispensables pour tous les autres, c’est-a-dire pour la ma- 
jorité. Les textes du Paficaratra abondent aussi en prescriptions 
rituelles. Les ceuvres tantriques sont, en effet, dans leur généralite, 
beaucoup plus rituelles que spéculatives. C’est cette surabondance 
des rites et observances, avec toutes les prescriptions techniques 
qui les accompagnent, qui avait amené naguere J. FILLIOZAT a 
écrire que le tantrisme est « seulement l’aspect rituel technique de 
la religion »'*. La formule est peut-étre trop catégorique, mais elle 
contient une grande part de vérité, que confirmerait d’ailleurs le 
fait que la plupart des termes techniques ici rassemblés sont 
d’ ordre rituel. 

Les rites tantriques ont en outre certains traits caractéristiques : 
ils s’accompagnent sans cesse d’énoncés de mantras, de rites 
nommeés nydsa par lesquels on « dépose » sur un objet ou un étre la 
puissance d’un mantra, et ils incluent souvent, notamment dans la 


'' Comme A. SANDERSON le faisait remarquer dans son étude « Saivism 
and the Tantric Traditions » (SANDERSON 1988, p. 662), le tantrika est «a 
super-ritualist ». I] notait aussi que la complexité des obligations rituelles tan- 
triques (qui s’ajoutent a celles résultant du statut social), le temps qu’exige 
leur accomplissement (et parfois la dépense qu’elles entrainent) expliquent le 
déclin moderne des traditions tantriques — et, pourrait-on ajouter, le fait que 
les adeptes tantriques ont toujours été peu nombreux. 


'? J, FILLIOZAT ajoutait : « Un traité d’architecture religieuse est nécessai- 
rement “tantrique” » (FILLIOZAT 1968, p. 267). Nous n’incluons en principe 
pas dans notre corpus les ouvrages d’architecture ou d’iconographie. Certai- 
nes entrées ne peuvent toutefois pas passer sous silence certains faits architec- 
turaux ou, plus fréquemment, des notions ou éléments iconographiques. 
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puja, des éléments de yoga — de hathayoga, plus précisément — ou 
intervient la kundalini. Le role des mantras dans les rites est fon- 
damental: rien ne se réalise sans eux. Ils sont présents dans le 
yoga tantrique. Les pratiques et spéculations concernant les 
mantras ont tant d’importance que les termes mantrasdstra et tan- 
trasastra tendent a étre pris dans le méme sens’. Une bonne partie 
des textes ici inventoriés traitent des mantras — auxquels s’ajoutent 
des spéculations, trés tantriques méme si elles sont parfois 
d’origine védique, sur la nature, les plans et la puissance de la 
parole. 

L’énoncé des mantras, celui des bijamantra essentiellement, 
nommé uccdra, est généralement li¢é au mouvement du prana, le 
souffle vital, et souvent au mouvement ascendant de la kundalini. 
C’est dans des textes tantriques que |’on trouve les plus anciennes 
descriptions du corps imaginal — l’image du corps sur laquelle 
opere le yogin —, avec ses cakra, adhara, nddi, etc., et les pre- 
mieres mentions de la kundalini. Ces représentations sont-elles 
d’origine tantrique ? Ou, remontant a d’archaiques conceptions re- 
latives au corps et aux « souffles », sont-elles antérieures au tan- 
trisme ? II est difficile d’en décider. Du moins y a-t-il la des pra- 
tiques et des spéculations essentielles pour les textes pris en consi- 
dération ici et dont la systématisation est €videmment tantrique. 
Une des caractéristiques de certains rites tantriques, de la puja no- 
tamment, est que la montée de la kundalini peut y jouer un réle™, 
fait qui s’explique par la nature particuliére du culte tantrique, que 
caractérise une approche identificatrice de |’ officiant a la divinite. 

Typiquement tantriques sont aussi les gestes ou attitudes 
rituels, les mudra, ainsi que l’usage rituel de tracés nommés man- 
dala, yantra ou cakra’>. 


m C’est, au demeurant, 4 un ancien mantramarga, attaché avant tout a la 
quéte de pouvoirs surnaturels, que remonteraient les traditions tantriques $1- 
vaites. Cf. SANDERSON 1988, pp. 664-669. 

Malgré l’importance des mantras, nous n’en avons pas inclu de relevé 
dans ce travail, car le nombre en est trop grand. II en existe d’ailleurs des ré- 
pertoires. 


4 Voir, par exemple, la sricakrapija décrite dans le 3° chapitre du Yogi- 
nihrdaya. 


'S Voir BRUNNER 1986a et, plus généralement, l’ouvrage « Mantras et 
diagrammes rituels dans I’hindouisme »» (PADOUX 1986). 
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Il faut, bien entendu, mentionner ici les rites sexuels, les 
pratiques et spéculations érotico-mystiques, qui ont fait la 
(facheuse) réputation du tantrisme. Ils sont en effet trés typiques. 
Mais leur place dans les textes et leur réle dans la pratique sont 
assez limités. Ils ne sont guére que Sivaites'°. Nombre de textes, 
sinon la majorité, ne les mentionnent pas. Leur origine, comme une 
partie au moins de leur fondement idéologique, sont pré-tantriques. 
Ces pratiques sont toutefois caractéristiques de la vision tantrique 
de la divinité comme du cosmos et de |’étre humain dans leur 
interaction. Elles représentent, aussi, une des formes de la 
captation et de la manipulation, par les rites et le yoga, des forces 
animant l’univers et homme. Elles incarnent enfin l’aspect 
transgressif de l’hindouisme tantrique, dont nombre de traditions 
ont di naitre dans de petits groupes d’ascetes vivant en marge de la 
société des castes. Dans la mesure ou la révélation tantrique se 
posait comme différente de celle du Veda et ot elle entendait la 
transcender, elle ne pouvait qu’en nier ou en inverser certaines 
normes. L’impureté — celle liée au sexe, au corps, a la mort -, nor- 
malement crainte et écartée, pouvait des lors, si l’on s’y plongeait, 
apparaitre comme source de puissance’’ ; ceci étant également 
valable pour la violence. Mais la violence ritualisée et — dans cer- 
taines limites — la transgression ne sont étrangéres ni a la tradition 
dorigine védique, ni — tant s’en faut! — au fonds religieux 
autochtone, a la religion populaire. 

On note souvent comme typiquement tantrique le fait de 
concevoir la divinité comme polarisée en masculin et féminin, le 
pole feminin étant celui, actif, dynamique, de l’énergie, la sakti. 
Les divinités tantriques vont en effet le plus souvent par couples 
sexués. Mais, dans les textes, le rdle du pole féminin est variable. 
Cela va de la simple fonction d’énergie par laquelle le dieu connait 
et agit — tel est le cas dans le Saivasiddhanta — a la force divine 
omniprésente, déesse souvent redoutable, dominant le pdle mas- 
culin, telle qu’on la voit décrite, par exemple, dans les Tantras 


'© Si l’on ne tient pas compte des Sahajiya — ni de quelques rites prescrits 
dans la Jayakhyasamhita, non plus que de certains aspects, encore actuels, du 
culte de Jagannath a Puri. 


'’ Voir l’étude d’A. SANDERSON, Purity and Power among the Brahmans 
of Kashmir (SANDERSON 1985b). 


19 


Introduction 


consacrés au culte de diverses formes de Kali, ou a celui de Kubji- 
ka. Il y a méme, dans les traditions du Mata ou du Krama, des 
panthéons enti¢rement féminins. Cette puissance féminine peut en 
outre se démultiplier en hypostases, partout agissantes, présentes 
aussi bien dans le cosmos que dans les étres humains, qui sont 
soumis a leur puissance. Les panthéons tantriques sont en fait trés 
divers. Ils apparaissent cependant souvent comme formés de déités 
disposées concentriquement (en dvarana), des plus hautes aux plus 
basses, autour d’une divinité centrale de laquelle elles émanent 
comme des rayons. Ajoutons que les textes décrivant des divinités 
tantriques ne font guere de place aux récits mythologiques, si 
importants dans I|’hindouisme srauta ou populaire. Mais, comme 
une méme divinité peut faire objet d’un culte tantrique et d’un 
culte populaire, on est, avec ces representations divines, dans un 
domaine ou la distinction entre ce qui est tantrique et ce qui reléve 
d’autres formes de I’hindouisme, ou de la religion populaire, n’est 
pas toujours facile a faire. 

Les cosmogonies, qui occupent une place appréciable dans les 
textes tantriques, ont, elles aussi, des traits particuliers. Elles ont 
repris a l’ancien darsana du Samkhya le systéme des fattva, les 
catégories de la réalité, au nombre de 25, étagés de la terre au 
purusa. Mais elles y ajoutent le plus souvent onze fattva supple- 
mentaires, placés au-dessus des autres. Ceux-ci, représentant des 
plans plus élevés de la manifestation et de la divinité, démontrent, 
aux yeux de leurs tenants, la supériorité des systémes qui, en ayant 
la connaissance, peuvent mener leurs adeptes plus haut vers une 
libération d’un ordre plus élevé. Le systeme des 36 tattva est le 
plus courant. Tous les textes n’en comptent toutefois pas le méme 
nombre, les plus anciens semblant n’en avoir que trente. Les tra- 
ditions Sivaites ont aussi d’autres divisions cosmiques, qui se 
superposent aux fattva, ou les englobent, tels, par exemple, les 
« mondes » (bhuvana), ou les « parties » (kala), organisés en 
« cheminements » (adhvan), ou encore les spheres cosmiques (an- 
da), constructions complexes, peu cohérentes, mais caractéristi- 
ques, et ayant un role important dans le déroulement de diverses 
pratiques rituelles. 

On touche, avec les panthéons et les cosmogonies, a l|’aspect 
doctrinal des textes tantriques, que l’on ne peut pas ignorer car il 
contribue a les caractériser. Cet aspect n’est toutefois pas aisé a 
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définir. En effet, les textes contiennent peu de développements 
dogmatiques. On a parfois dit qu’il n’y avait aucune doctrine tan- 
trique originale, les éléments en étant tirés des darsana orthodoxes 
et notamment du Samkhya. C’est d’abord faire abstraction de 
Vapport philosophique considérable de systémes tels que ceux du 
Sivaisme cachemirien. Mais, de facon générale, le fait que 
certaines notions soient communes aux textes tantriques et a ceux 
d’autres traditions hindoues ne prouve pas le manque d’originalité 
de la pensée tantrique. Il montre plutdt que celle-ci a pénétré 
presque tout l’hindouisme. Les rites et le culte public — celui des 
temples Sivaites ou éventuellement visnuites — sont tantriques, ou 
emplis d’éléments tantriques, et l’on pourrait en dire autant de 
nombre de rites domestiques. Or, méme s’il est possible de croire 
que «am Anfang war die Tat », aucune activité rituelle, peut-on 
penser, ne s’accomplit sans qu’une pensée, une intention (ce que 
montre notamment le samkalpa), ne la précéde ou ne I’ac- 
compagne. Certes, l’idée, vécue, de l’imbrication et de |’inter- 
action de l’homme et du cosmos (et donc des dieux) est bien 
antérieure aux textes tantriques et elle les déborde largement. Mais 
nulle part en Inde elle n’a été si completement et systematiquement 
développée, ou, a tout le moins, aussi indubitablement implicite, 
que dans des ceuvres tantriques. Cette idéologie s’est exprimée de 
différentes fagons selon le contexte philosophique (dualiste ou non 
dualiste), mais c’est cette vision qui donne leur sens aux rites, 
pratiques ou observances décrits dans les textes que nous avons 
explorés pour le TAK. On ne saurait en faire abstraction. L’emploi 
de techniques rituelles d’origine tantrique dans un contexte 
idéologique qui ne l’est pas ne suffit pas pour que |’on puisse 
parler de tantrisme’® 

Les textes relevant de ce domaine, quant a eux, n’ont, comme 
nous le disions, pas tous le méme caractére. On n’y rencontre pas 
toujours les mémes traits, ni surtout l’ensemble de ces traits. Les 
textes Sivaites sont d’une maniére générale plus « tantriques » que 


'8 Dar exemple, les rites de construction et d’installation (pratistha) de 
Visnu dans un temple vaikhanasa, d’installation de la puissance (sakti) dans 
Vimage, etc., que décrit la Marici-samhita (cf. COLAS 1986), sont tout a fait 
tantriques. Mais ils sont accomplis dans un contexte différent, celui de la 
bhakti, qui n’ est pas tantrique. Les Vaikhanasa ne sont en effet nullement tan- 
triques. 
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les visnuites du fait de la nature des pratiques qu’ils décrivent, 
mais aussi parce qu’ils affirment plus nettement leur caractére non 
védique. Et parmi les textes sivaites, ceux du Saivasiddhanta le 
sont moins que les Tantras de Bhairava. Leurs rites sont en effet 
peu transgressifs, Siva n’y a pas «the aura of terrifying and 
ecstatic power » (pour parler comme A. SANDERSON) qu’il peut 
avoir dans les textes qui se rattachent au fonds kapalika ou aux tra- 
ditions du Kula, enfin l’énergie feminine, la sakti, n’y a ni l’omni- 
présence ni les formes redoutables qu’elle revét dans les Tantras 
ou Siva-Bhairava ou une forme de la Déesse est la divinité 
principale. 

Malgré ces différences entre les textes, l’ancienneté (parfois 
védique), ou le caractére généralement hindou de certaines notions, 
on devrait cependant pouvoir caractériser |’idéologie tantrique telle 
qu’elle apparait a travers les traits techniques, pratiques ou dog- 
matiques que nous avons énumérés. Elle serait sans doute marquée 
par une vision de l’univers et de |’étre humain comme imprégnés 
d’une puissance divine, cosmique, omniprésente que I|’on peut 
capter et manipuler par les rites et le yoga a des fins mondaines ou 
supra-mondaines. Cela s’accompagne d’une conception de la 
libération comme divinisation, possession de pouvoirs, ou domina- 
tion du monde, en méme temps que de dépassement de celui-ci, et 
de l’idée que, pour ce dépassement, il est aussi possible de faire 
usage des moyens méme du monde: utiliser Aama pour atteindre 
moksa'’. Quand ces éléments idéologiques sont explicitement ou 
implicitement présents, quand ils orientent, donnent leur sens aux 
pratiques rituelles que nous avons rapidement envisagées, on est 
dans le domaine tantrique. 


0 


Mais, ce domaine tantrique, comment se présente-t-il quant aux 
textes ? Que nous en dit I’Inde traditionnelle ? 

Celle-ci distinguait évidemment entre les textes relevant de la 
tradition socio-religieuse issue de la révélation védique et ceux qui 


Comme |’a souligné M. BIARDEAU, L’Hindouisme. Anthropologie 
dune civilisation (BIARDEAU 1981), petit ouvrage destiné au grand public, 
mais dont l’approche est trés théorisante — trés « brahmanique », aussi. C’est 
un livre d’une pénétrante intelligence. 


22 


Introduction 


se réclamaient d’une autre sorte de révélation. srutis ca dvividha 
vaidiki tantriki ca, disait Kullika Bhatta (15° siécle) dans son com- 
mentaire sur les Lois de Manu (2.1) — ce qui, remarquons-le au 
passage, paraissait admettre que la révélation (svuti) puisse ne pas 
étre uniquement védique. Une distinction de principe était sans 
doute aisée a faire entre les ceuvres qui se référaient au Veda 
comme a leur source et celles qui se disaient révélées par une 
divinité particuliére, tout en admettant généralement la validité des 
notions et observances d’origine védique (celles de la smrti) 
comme une forme socialement respectable sans doute, mais méta- 
physiquement inférieure, de croyance et de comportement, la plus 
haute vérité et les pratiques véritablement salvatrices — et donc les 
seules importantes — étant celles de ces révélations qu’avec 
Kulluka Bhatta nous nommons tantriques ; quelle que soit 
dailleurs la fagon dont celles-ci aient pu se considérer elles- 
mémes ou se juger entre elles. 

A cet égard, notons que les systemes que nous nommons tan- 
triques ne s’estiment pas les uns les autres et ne se classent pas 
hiérarchiquement entre eux selon qu’ils sont plus ou moins tan- 
triques. Ils sont répartis selon les divinités qui les ont révélés, ainsi 
qu’en groupes ou sous-groupes, qui paraissent souvent artificiels””. 
Ces classifications comparent, contrastent les différents syst¢mes 
plus qu’elles ne les opposent — a l’exception peut-étre du Paficaratra, 
mais c’est qu’il se considére comme une forme ésotérique, 
supérieure, du védisme. Les Sivaites se présentent comme plus 
ouverts. « Il n’y a», disait ainsi Abhinavagupta dans le Tantraloka 
(TA 35.30), « qu’une seule tradition (eka evdgamah). C’est sur elle 
que toute [doctrine] est fondée, depuis celle du monde (/aukika) 
jusqu’a celles des visnuites, des bouddhistes et des Sivaites. » Il 
disait de fagon analogue dans le méme chapitre de ce traité (35.26- 
27) que toutes les traditions : « la mondaine, la védique, celles du 
Samkhya, du Yoga, etc., du Paficaratra, du bouddhisme, du jinisme, 
du Nyaya, de la grammaire, du [Saiva]siddhanta, du Tantra, sakta, 


*° On sait que l’Inde, « classificatrice impénitente », ne classe pas les cho- 
ses en fonction de ce qu’en peut révéler une observation que nous dirions ob- 
jective, mais selon des critéres a priori : on pose d’abord des divisions ou des 
catégories, puis l’on s’arrange pour y faire entrer les données dont on dispose, 
en en créant au besoin pour justifier les catégories. 
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etc. (siddhdntatantrasaktadi), sont nées, comme le dit le Svacchanda 
et d’autres [traités], du brahman, selon sa division en [cinq], Sadyo- 
jata, etc.»’' Nous avons la, peut-on penser, la quasi-totalité des 
traditions religieuses ou philosophiques indiennes, celles qui nous 
concernent ici étant le Paficaratra et ce que désigne le composé 
siddhantatantrasaktadi, que mi Abhinavagupta ni Jayaratha 
n’expliquent, mais que l’on peut prendre comme visant la diversité 
des courants Sivaites. 


Les passages du Svacchandatantra auxquels Abhinavagupta et 
Jayaratha se référent ne concernent, en fait, que le monde hindou. 
Les traditions y apparaissent réparties en cinq « courants » (srotas), 
correspondant aux orientations des cinq bouches ou visages (vaktra) 
de Sadasiva, de la facon suivante : 


Sadyojata Ouest laukika 
Vamadeva Nord vaidika 
Aghora Sud adhyatmika 
Tatpurusa Est atimarga 

Isana Zénith mantra|marga] 


Cette répartition est évidemment hiérarchisante : les sciences et 
arts du monde sont placés tout en bas, suivis par les traditions 
d’origine védique. Puis, désignés comme addhydtmika, viennent le 
Samkhya et le Yoga dont on peut dire en effet qu’ils concernent le 
Sol ou ce qui est d’ordre mental en tant qu’ils sont a la base des 
cosmogonies et des pratiques tantriques. L’atimarga comprendrait 
les anciens systémes Sivaites Pasupata et Lakula. Enfin, au 
sommet, on a le mantramarga ou va se trouver l’ensemble des 
textes Sivaites tantriques. (On remarquera que le Paficaratra est 
absent de cette répartition.) 

Ces Tantras du mantramarga, divers textes du Saivasiddhanta 
les ventilent a leur tour en cing selon les cing vaktra’”, ce qui donne 
les cinq groupes de textes suivants : 


*I Tl s’agit des cinq bouches ou visages (vaktra) de Sadasiva, ou des cing 
brahmamantra, Sadyojata, Vamadeva, Aghora, Tatpurusa et Isana. C’est, 
selon Jayaratha, au SvT 8.31, ou 11.45, ou 11.182, que se référe Abhinava- 
gupta. SvT 11.45 associe chaque vaktra a une tradition particuliére, alors 
qu’en 11.182 il les classe selon leur nature. 


~° Voir, par exemple, le Mrg cp 1.35-36a et BRUNNER 1985, p. 363, n. 1. 
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Sadyojata Ouest bhutatantra 

Vamadeva Nord vamatantra (ou vamasrotas) 
Aghora Sud bhairavatantra (ou daksinasrotas) 
Tatpurusa Est garudatantra 

Isana Zénith siddhanta 


Les textes du Saivasiddhanta, c’est-d-dire les 28 Agamas ou 
Tantras, sont évidemment placés au sommet. Les bhiita et garuda 
Tantras, qui étaient, semble-t-il, des traités de magie ou sorcellerie, 
ne nous sont pas parvenus~. Les Tantras du vamasrotas devaient 
former un ensemble important de textes, tels que les Tantras Siras- 
cheda, Nayottara, ou Sammohana, que !|’on ne connait que par leurs 
noms. Seul le Vinasikhatantra, consacré au culte de Tumburu, nous 
est parvenu et a été édité. Il fait partie de notre corpus. Les Tantras 
de Bhairava, enfin, sont ceux qui forment une grande partie de la 
littérature Sivaite telle qu’on la voit citée dans les textes et telle 
qu’elle nous est (en partie) parvenue. Ce sont ces textes-la qui, avec 
ceux du Siddhanta, nous intéressent le plus — et que nous avons 
étudiés. Ils ont été présentés avec clarté et compétence par ALEXIS 
SANDERSON dans son étude « Saivism and the Tantric Traditions »~* 
a laquelle nous avons eu souvent recours (notamment pour cette 
introduction) : on ne peut faire mieux que d’y renvoyer le lecteur. 
C’est 4 ce méme ensemble de textes, en ajoutant aux Ecritures 
révélées toute la littérature qui les entoure ou les prolonge, qu’est 
consacrée la Hindu Tantric and Sakta Literature de T. GOUDRIAAN et 
S. GuPTA”’, que compléte, pour le Saivasiddhanta, les textes natha et 
le Paficaratra, la Medieval Religious Literature in Sanskrit de J. 
GONDA”’. On peut cependant, pour ceux qui ne se reporteraient pas a 
ces travaux, dire ce qui suit sur les Tantras du mantramarga. 

Nés de l’ancien atimarga, ils se répartissent en deux ensembles 
dont l'un est resté plus marqué que l’autre par les pratiques et 
spéculations souvent transgressives des milieux d’ascetes 
renongants « porteurs du crane » (kapdlika) d’ou ils sont issus. 


*> Selon la Srikanthiyasamhiti, il y aurait eu 28 garudatantra. Le Mrgen- 
dratantra mentionne |’existence de 20 bhitatantra. 


24 SANDERSON 1988. 
2° GOUDRIAAN/GUPTA 1981. 
2° GonDA 1977. 
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On a ainsi, d’une part, les textes (nommés indifféremment 
Tantra ou Agama) du Sivaisme saiddhdntika, dont le canon com- 
prend dix Siva-Aagamas, censément dualistes et dix-huit Rudra- 
agamas censément dualistes-non-dualistes, ainsi qu’un trés grand 
nombre d’« Agamas secondaires » (updgama), avec les com- 
mentaires qui les accompagnent et les traités qui s’y rattachent. 
C’est un corpus assez bien établi et homogeéne, relativement 
accessible car en partie (bien ou mal) édité. Se rattachent aux 
Agamas un certain nombre de manuels, dont certains sont large- 
ment antérieurs aux Agamas que nous possédons. Plusieurs ont 
connu une grande fortune et sont toujours utilisés pour le culte des 
temples. C’est a ce groupe de textes qu’appartient la Somasambhu- 
paddhati, vaste traité de rituel du 11° siécle qui, avec le manuel 
Kriyakramadyotika d’ Aghorasiva (12° siécle) et son commentaire 
par Nirmalamani, est une source irremplacable d’informations sur 
les notions, pratiques et observances Sivaites : éditée, traduite et 
annotée par HELENE BRUNNER, on la verra mentionnée dans la 
plupart des articles de ce dictionnaire. L’importance des Agamas 
du Saivasiddhanta — dont les plus anciens peuvent remonter au 6° 
ou 7° siécle — est d’autant plus grande qu’ils sont considérés (nous 
V’avons dit) comme exposant, en particulier dans le domaine rituel, 
un enseignement commun aux diverses traditions Sivaites. Comme 
nous le disions aussi plus haut, le Siddhanta incarne une forme 
genéralement moins extréme, plus paisible, du Sivaisme que ne le 
font les textes du deuxieme groupe. 

Ces derniers textes, qu’avec A. SANDERSON on peut nommer 
les Tantras de Bhairava’’, car c’est cette forme redoutable de Siva 
qui y apparait, avec la Déesse, pour les révéler, forment un en- 
semble beaucoup plus divers. Ils sont en général sensiblement plus 
« tantriques » que les précédents tant par leur théologie ou leurs 
panthéons que par leurs rites et pratiques. On a 1a, aussi, des tra- 
ditions qui sont bien moins connues. En effet, nombre de ces textes 
ne nous sont pas parvenus et parmi ceux qui ont survécu certains 
des plus importants n’existent qu’en manuscrits qui n’ont pas été 
édités et que presque personne n’a lus’. Ce que l’on peut dire ac- 


*7 Abhinavagupta (TA 37.17). Ksemaraja (NTU, vol. 1, p. 225) réserve 


cette appellation aux tantras du mantrapitha (voir plus loin, p. 27). 


*8 C’est notamment l’accessibilité récente des Archives Nationales du 
Népal, et surtout l’inventaire et le microfilmage de ce fonds grace au German 
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tuellement de ces Tantras et de leur terminologie a donc néces- 
sairement un caractére partiel et devra certainement étre un jour 
modifié ou nuancé. Ces Tantras sont traditionnellement au nombre 
de 64. Il en existe diverses listes les répartissant généralement en 
huit groupes de huit, rattachés chacun a une forme de Bhairava. 
Une des listes les plus connues est celle de la Srikanthiyasamhita 
reproduite par Jayaratha dans son commentaire du Tantraloka 1.18, 
ou Abhinavagupta dit que l’enseignement du Seigneur — sasanam 
vibhoh — se divise en dix, dix-huit et soixante-quatre. II n’est pas 
certain que les 64 Tantras ainsi systématiquement répartis aient 
tous effectivement existé. A. SANDERSON a proposé dans |’étude 
que nous avons citée plus haut une répartition du fonds ancien de 
ces Tantras, tel qu’il pouvait avoir existé vers le 9° ou 10° siécle, 
qui nous parait fondée’’. Il y reprend une division traditionnelle 
des Tantras en deux pitha, c’est-a-dire en deux ensembles, le 
mantrapitha et le vidyapitha, ou encore en droite (daksina) et 
gauche (vama), Siva, donc une forme masculine de la divinité, 
predominant dans le mantrapitha et la Déesse, Sakti, ou des 
formes féminines de la divinité, dans le vidyapitha. 

Des Tantras du mantrapitha, consacrés au culte des quatre 
formes principales de Bhairava, ne subsistent guére que le Sva- 
cchandatantra et le Netratantra. Dans le premier, la divinité prin- 
cipale est Svacchandabhairava. Quoique d’origine kapalika, ce 
culte est modérément tantrique. Il est devenu dés le 9° ou 10° siécle 
le culte dominant des brahmanes Sivaites cachemiriens. L’en- 
seignement du Svacchandatantra fut rendu encore plus acceptable 
dans les milieux orthodoxes grace au commentaire (Uddyota) 
qu’en fit Ksemaraja, dans la premiére moitié du 11° siécle, dans 
Vesprit du non-dualisme ésotérisant de la Pratyabhiyiia. Le Netra- 
tantra, texte postérieur au Svacchanda, sur lequel il s’appuie (mais 
antérieur 4 Abhinavagupta, qui le cite), fut également commenté 


Nepal Manuscripts Preservation Project, qui a permis, dans les derniéres 
années, de découvrir ou d’étudier certains de ces textes. 


*’ Voir SANDERSON 1988. Sur les classifications des tantras, on pourra 
aussi se reporter 4 MARK S.G. DYCZKOWSKI, The Canon of the Saivagama and 
the Kubjika Tantras of the Western Kaula Tradition (DYCZKOWSKI 1988), qui 
repose sur l’enseignement d’A. SANDERSON. 
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dans le méme esprit par Ksemaraja’’. Nous nous sommes souvent 
référés a ces deux Tantras et a leur commentaire. 

Les Tantras du vidyapitha sont plus nombreux et plus divers. On 
a affaire la, pour les textes les plus anciens, a des cultes kapalika, 
transgressifs, pratiqués de préférence la nuit et dans des lieux de 
crémation, ou les déesses, Yogini ou autres, souvent redoutables, 
tiennent le rdle principal, les rites visant a identifier l’officiant avec 
ces déités et a le faire participer a leur puissance. Comme dans le cas 
du mantrapitha, ces traditions, et leurs textes, ont évolué au cours 
des temps vers des formes moins transgressives, acceptables 
notamment par des initiés recherchant la libération plut6t que des 
pouvoirs surnaturels. Ce sont surtout des Tantras de cette derniére 
sorte qui figurent dans notre corpus, ne serait-ce que parce que 
certains en sont accessibles, alors que les anciens Tantras dont on 
connait les noms par les textes qui les mentionnent ou les citent ont 
pour la plupart disparu — s’ils ont jamais existé —, ou bien ne 
subsistent qu’en manuscrit, alors que nous n’avons utilisé en 
principe, pour ce travail, que des textes édités. 

Les Tantras du vidydapitha se divisent a leur tour en deux. 
D’une part, les yamalatantra, consacrés au culte de Bhairava- 
Maitre-du-Crane (Kapalisabhairava) formant couple (yamala) avec 
la redoutable déesse Canda Kapalini, dont il ne subsiste guére, en 
manuscrit, que le Picumata-brahmayamalatantra. On a, d’autre 
part, les saktitantra dont le culte principal est celui de la triade 
(trika) des déesses, Para, Parapara et Apara. De ces Tantras, on 
connait le Siddhayogesvarimata et le Tantrasadbhava, qui 
n’existent qu’en manuscrit”’ et le Malinivijayottaratantra qui a été 
édité dans la Kashmir Series of Texts and Studies. Ces trois textes 
sont a la base de l’enseignement Sivaite cachemirien du Trika. 

A ces deux groupes de textes s’ajoute un troisieme, celui des 
Tantras voués au culte des formes les plus étranges et redoutables 
de la Déesse et dont le principal est le Jayadrathayamalatantra 
qu’Abhinavagupta appelle le Véenérable Roi des Tantras (Tantra- 
rajabhattaraka). Ses 24 000 s/oka ne subsistent qu’en un manuscrit, 


°° Voir l’analyse de ce texte par BRUNNER 1974. 


*! Le Siddhayogesvarimata a fait l’objet d’une édition critique, accompa- 
enée d’une traduction annotée, par JUDIT TORZSOK (These Oxford non encore 
publiée). 
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attentivement étudié, mais non publié par A. SANDERSON. Nous 
n’en faisons état que dans la mesure ou il est cité par des auteurs 
tels qu’ Abhinavagupta. 

A partir des textes du vidyapitha, ou parfois du mantrapitha, se 
développérent ensuite, sans que |’on sache ou, quand, ni comment, 
un ensemble de traditions que l’on nomme kaula (ou de Kula), le 
terme kula, au sens de famille ou de lignée, désignant les 
« familles »» ou groupes de Yogint de l’ancien fonds kapalika. 
Cette réforme kaula (pour reprendre la formule d’A. SANDERSON), 
liée probablement, mais sans qu’on puisse le démontrer, a |’ex- 
tension de ces traditions a d’autres milieux que ceux ou elles 
étaient nées, marque un infléchissement des cultes vers des formes 
beaucoup moins transgressives, accompagnées d’une réinter- 
pretation ésotérisante des rites, une place essentielle y étant donnée 
a la méditation créatrice identifiante (la bhdvand) associée au man- 
trayoga, l’accent étant désormais mis davantage sur la fusion 
identificatrice avec la divinité que sur le fait d’étre possédé par 
elle. 

Le Kula se divisa en traditions différentes qui conservent 
cependant un vocabulaire en grande partie commun, notamment 
pour désigner le comportement correct (kaulacdara) ou les plans de 
la divinité ou du cosmos (kula, akula, kauliki, etc.). Ils ont égale- 
ment des éléments de théologie ou de culte communs. IIs different 
cependant sur plusieurs points, notamment en ce qu’ils ont des 
divinités principales et des panthéons différents. Cette division est 
traditionnellement considérée comme se faisant selon quatre 
« transmissions » (amndaya), désignées chacune d’aprés une des 
quatre directions de l’espace. Certains @mndya sont restés actifs 
jusqu’a nos jours. Comportant des cultes différents, ils forment une 
partie importante du domaine tantrique Sivaite. Leur littérature 
abondante, parfois publiée, a souvent été utilis¢e pour rédiger ce 
dictionnaire. 


Ces quatre Gmnaya sont les suivants : 


Le piirvamndya, la Transmission orientale” (ou premiére), 
semble étre le plus proche du systéme kaula originaire. On y adore 


*° Cette répartition n’est évidemment pas géographique. Elle correspond a 
orientation mythique ou rituelle des quatre « visages »» (vaktra) de Siva. 
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Siva et la Déesse sous la forme de Kulesvara et Kulesvari entourés 
des huit « Meres » (matr), « Brahmi et les autres ». C’est a partir de 
cet amndaya que se serait développé le systeme cachemirien du Trika 
qui, en commengant avec les Sivasitra, a formé, avec le Spanda et la 
Pratyabhiiia et des auteurs tels que Somananda, Utpaladeva, Abhi- 
navagupta et Ksemaraja, un des ensembles les plus intéressants de la 
pensée philosophique indienne. Le TAK ne devant pas étre un voca- 
bulaire philosophique, les ceuvres de ces auteurs (d’ailleurs 
abondamment éditées et traduites), tout en étant prises en compte, 
n’ont pas été systématiquement utilisées — a l’exception évidemment 
du Tantraloka d’ Abhinavagupta, étant donné sa richesse. 

L’uttaramnaya, la Transmission du Nord, est représenté par le 
Mata, la « Doctrine », ot l’on trouve la forme la plus haute et 
effrayante de la Déesse. Abhinavagupta classe cette tradition assez 
haut dans sa hiérarchie des systémes Sivaites. Mais elle est encore 
presque inconnue. I] est aussi représenté par le Krama, la 
« Séquence », ainsi nommeé parce que caractérisé par un panthéon, 
des cultes et des pratiques organisées en séquences (krama) 
triadiques, pentadiques, ou autres. Les textes du Krama ancien ne 
subsistent qu’en manuscrits. Mais ce systéme s’est maintenu puis 
développé au Cachemire avec, la encore, des textes qui n’ont pas 
été édités. Il a toutefois influencé des auteurs tels qu’Abhinava- 
gupta (qui lui a emprunté notamment le systeme des douze Kali) et 
a connu un développement intéressant dans le Sud avec un auteur 
comme Mahesvarananda. 

Le pascimamnaya, la Transmission occidentale, est celle de la 
déesse bossue ou courbée, Kubyjika, associ¢ée au dieu-mantra 
Navatman. Des textes comme le Kubjikamatatantra, ou la Sat- 
sahasrasamhita en ont été édités et publiés. Nous nous y référons 
assez souvent. I] semblerait que certains textes attribués aux Natha 
appartiennent en réalité au Kubjikamata. 

Enfin le daksinadmnaya, la Transmission méridionale. Elle a 
pour divinité principale Kamesvari associée a Kamesvara, ou La- 
lita/Tripurasundart associ¢ée a Bhairava. Les textes en sont 
nombreux et les auteurs importants, et elle est restée active jusqu’a 
nos jours. Nous n’en avons toutefois retenu que quelques ceuvres 
parmi les moins récentes, ainsi le VamakeSvarimata, appelé aussi 
Nityasodasikarnava, et le Yoginihrdaya, avec leurs premiers com- 
mentaires, ou des Tantras comme le Gandharva, le Tantraraja, ou 
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le Vidyarnava (qui est une compilation), ou bien de petits traités 
comme le Kamakalavilasa de Punyananda. 

Parmi les traditions Sivaites, il faut mentionner encore celle des 
Natha, qui reste assez mal connue malgré l’importance de son rdle. 
Son fondateur mythique, Goraksanatha, est souvent cité par les 
auteurs Sivaites et Macchandanatha (ou Matsyendranatha), autre 
figure fondatrice de ce systeme, a une présence dépassant le 
nathisme®’ puisqu’il est aussi un des maitres du Kula (voir le Kau- 
lajiananimaya). Des textes natha ont servi au 18° siécle a la 
rédaction du corpus des 108 Upanisads™. La tradition des Natha, 
enfin, est lige a celle de l’alchimie et des Siddha, dont le role dans 
les pratiques et l’idéologie tantriques est important. L’étendue et la 
spécificité du domaine alchimique indien et |l’ambiguité de ses 
rapports avec le monde tantrique fait que nous |’avons laissé hors 
de notre enquéte’. Mais nous nous référons 4 quelques textes 
natha, tels que la Siddhasiddhantapaddhati et le Goraksasataka”®. 


Si Vhindouisme tantrique est essentiellement Saiva, il y a 
cependant aussi un domaine tantrique vaisnava, bien moins étendu, 
certes, mais nullement négligeable. Les divinités, la théologie, en 
sont autres. Mais les observances, les pratiques rituelles et de yoga 
ne different souvent que par des points de détail de celles du si- 
vaisme. C’est ainsi que, pour nombre de termes, il nous a suffi 
d’ajouter des références textuelles visnuites a des entrées Sivaites. 

La littérature visnuite est celle des Samhitas (comme on les 
nomme habituellement) du Paficaratra, qui sont théoriquement au 


ryur RAs 


la plupart de ces textes sont relativement récents. Les deux plus 


*? Abhinavagupta mentionne, dans le TA 1.7, Matsyendranatha comme le 
révélateur (avataraka) [au début du kaliyuga] de la tradition kaula. II fait en- 
core aujourd’ hui |’ objet d’un culte au Népal sous une forme bouddhique, celle 
d’ Avalokitesvara-Matsyendranatha. 


* Voir Bouy 1994. 
*> Sur ce sujet, voir WHITE 1996. 


ca Goraksasamhita, qu’il peut nous arriver de mentionner, est, en dépit 
de son nom, un texte de la tradition de Kubjika. 


°7 SCHRADER (1916, pp. 6-11) en a donné une liste de 210, a laquelle 
d’autres encore ont pu étre ajoutées : voir GONDA 1977, pp. 39-40. 
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anciens semblent étre la Jayakhya et la Satvata, ceuvres dont les 
rites sont tout a fait tantriques. D’autres Paficaratragamas ont été 
consultés, tels 1’Ahirbudhnya ou la Paramasamhita, ou le Laksmi- 
tantra (qui est trés marqué de givaisme). Aux Ecritures s’ajoutent 
évidemment des commentaires et des ouvrages techniques divers — 
qui peuvent étre tout a fait « orthodoxes » tout en contenant des 
prescriptions semblables a celles des Agamas Sivaites. II y a aussi 
une importante littérature philosophique, que nous n’avons pas 
prise en considération. Notons que tout tantriques que soient les 
textes du Paficaratra du point de vue rituel, ils se présentent parfois 
comme « védiques » : plagant les mantras védiques plus haut que 
les mantras tantriques, ou méme affirmant leur validité (pramdnya) 
védique’® et allant méme, dans un cas, jusqu’a se présenter comme 
une sakhda védique, |’ ekayanasakhd. 

A ces ensembles d’Ecritures révélées, Sivaites ou vaisnava, a 
ce qui les accompagne et aux quelques traités anciens que nous 
venons de mentionner s’ajoutent, dans notre corpus, deux autres 
catégories de textes. 

Il y a d’abord toute une littérature tantrique, sectaire ou non 
sectaire, comprenant des manuels de rituel, des traités d’arts et 
techniques religieux, des recueils d’hymnes, de louanges ou de 
noms de divinités (la Saundaryalahari ou le Lalitasahasranama, par 
exemple), des recueils ou compilations d’extraits de Tantras (ainsi 
le Tarabhaktisudharnava). Il y a aussi des traités ou recueils de 
mantrasastra, dont certains sont anciens et importants, tels que le 
Prapaficasaratantra et le Sdradatilaka ; ou encore la littérature du 
hathayoga, qui est tantrique, etc. De ce vaste ensemble d’ceuvres 
nous n’avons pu retenir que quelques-unes. Pour cette littérature, 
comme d’ailleurs pour tous les textes de notre corpus, nous 
n’avons en principe pris en considération que les ceuvres 
(imprimées) antérieures au 14°-15° siécle. Cela a permis de réduire 
sensiblement le champ de notre enquéte. Mais cette décision 
répondait surtout a une autre considération: le sens des termes 
change avec le temps. On ne pouvait donc pas, pour les définir 
valablement et en dire l’usage, s’appuyer sur des ouvrages d’épo- 
ques trop éloignées. Certes, |’Inde traditionnelle est trés stable, 


*§ C’est la thése soutenue par Yamunacarya dans son Agamapramanya. 


D2 


Introduction 


mais elle évolue (« change and continuity » ...). Il fallait savoir de 
quelle période du tantrisme nous voulions rendre compte. Nous en 
avons choisi une dont non seulement datent des ceuvres parmi les 
plus importantes, mais aussi ol le paysage tantrique était bien 
dessiné, les acteurs instruits et motivés : les choses ont bien changé 
de nos jours. I] nous est cependant parfois arrivé de faire allusion a 
des glissements de sens ou de pratique plus récents, mais en 
laissant de cdté les temps modernes. On peut, en fait, penser que la 
période — de quelque huit siécles — sur laquelle nous avons cru 
pouvoir travailler est déja trop longue. 

A cette littérature extrémement variée s’ajoute une autre catégo- 
rie de textes, bien plus réduite, mais cependant importante : ceux qui 
théoriquement ne relevent pas du domaine tantrique car ils font en 
principe partie de la sruti ou de la smrti (ou se rattachent du moins a 
la tradition srauta), mais qui ont été si marqués de tantrisme qu’on 
ne peut pas les ignorer dans un travail comme celui-ci. II s’agit 
d’abord de Puranas. Le principal en est l’Agnipurana (ou I’on re- 
trouve d’ailleurs presque toute la Somasambhupaddhati) et dont les 
enseignements concernent nombre de divinités tantriques. Mais il y a 
aussi tout ou partie d’autres Puranas, le Kalika, le Devibhagavata, le 
Garuda, d’autres peut-étre. Nous ne les avons pas systématiquement 
examinés, mais nous nous y réferons parfois. Il y a, d’autre part, 
dans le Canon des 108 Upanisads, des Upanisads emplies d’ éléments 
tantriques. Tel est le cas de celles qui sont dites sakta puisqu’elles 
concernent des formes de la Déesse, mais aussi de certaines de celles 
qui, commentées par Upanisadbrahmayogin, sont dites, dans |’édi- 
tion de l’ Adyar Library, « Yoga- » ou « Saiva-Upanisads »». 


On voit a la fois l’étendue et les limitations de notre domaine, 
ainsi que celles de notre enquéte : nous n’avons pris en compte 
qu’une partie des ceuvres tantriques, éditées, qui ont paru pendant 
une certaine période, ceuvres qui ne sont elles-mémes qu’une partie 
de ce qui a survécu d’un ensemble tantrique dont on se représente 
mal |’étendue réelle. Et, des ceuvres retenues, les collaborateurs du 
TAK n’ont bien étudié que quelques-unes : celles que l’on trouvera 
le plus souvent alléguées (et qui elles-mémes n’ont certainement 
pas toutes été lues de la premiére a la derniére ligne). Tout cela 
donne a ce travail un caractére imparfait, provisoire, dont nous 
avons tout a fait conscience. Bien des articles méritent — et surtout 
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mériteront un jour — d’étre repris, complétés, ou corrigés. Les criti- 
ques que nous feront nos lecteurs nous y aideront et contribueront 
a la mise au point d’éditions ultérieures. On pourrait méme ima- 
giner qu’a la maniere de certaines « encyclopédies permanentes », 
le TAK soit périodiquement mis a jour a partir d’une base de 
données régulicrement alimentée en éléments nouveaux. Mais ce 


sont la des vues d’avenir, peut-étre utopiques. 
0 


Les articles de ce dictionnaire refletent les limitations de notre 
approche. Leur longueur varie d’abord en fonction de l’importance 
ou de l’intérét du sujet, mais aussi selon les sources et les éléments 
d information disponibles. Ils auraient pu, en bien des cas, étre 
plus détaillés. Mais, comme on I’a dit, nous entendions rédiger un 
ouvrage pratique qui, tout incomplet qu’il soit, puisse servir de 
guide aux chercheurs. 

La différence en nombre et en étendue entre les diverses caté- 
gories d’articles tient aussi aux collaborateurs de ce travail. On re- 
marquera ainsi que les éléments visnuites sont fort réduits en com- 
paraison de ce qui concerne le sivaisme. Cela tient d’abord (comme 
on I’a dit) a la différence d’étendue des domaines Sivaite et visnuite 
et a ce que souvent les mémes termes désignent dans les deux cas 
des choses analogues — d’ou souvent la décision d’ajouter simple- 
ment quelques références visnuites aux entrées Sivaites. Mais il y a 
aussi le fait que l’équipe des rédacteurs, issue en partie d’une for- 
mation du CNRS, se trouve avoir compté des le début plus de 
Sivaisants que de visnuisants. Le lecteur remarquera peut-étre égale- 
ment que dans les entrées Sivaites ce sont les textes du 
Saivasiddhanta qui sont, de trés loin, les plus représentés. Cela tient 
a ce que le Saivasiddhanta est (comme on 1’a dit) le saémdnyasdastra 
Sivaite et a ce qu’il est trés rituel. C’est aussi que notre spécialiste de 
ce domaine, HELENE BRUNNER, a réuni sur ce sujet une documenta- 
tion exceptionnellement riche. 


Les articles écrits par un auteur sont signés de ses initiales. Plu- 
sieurs auteurs peuvent aussi avoir collaboré a une rédaction com- 
mune, ou ils peuvent avoir rédigé des parties différentes d’un méme 
article : leurs initiales le signalent. Quand un auteur principal a 
seulement complété son texte par des apports limités, ou des ré- 
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férences données par d’autres, ses initiales sont données d’abord et 
en caracteres gras. 

Chaque auteur est seul responsable de ce qu’il a écrit. Toutefois, 
aussi bien pour améliorer les articles que pour les harmoniser, leur 
rédaction a fait le plus souvent l’objet d’une concertation entre les 
collaborateurs de ce livre (qui ont en principe tous examiné |’ensem- 
ble de louvrage). Ils ont parfois été discutés en commun lors de 
reunions de travail. La traduction de toutes les entrées (traduisibles) 
en trois langues a également été décidée d’un commun accord : cette 
triple traduction d’un terme sanskrit en fonction du sens et des expli- 
cations données dans le corps de l’article a souvent posé des 
problemes. 

Les articles sont rédigés dans la langue de |’auteur (ou dans 
celle qu’il a choisie). Lorsque des auteurs de différentes na- 
tionalités ont collaboré a la rédaction d’un méme article, celui-ci 
est rédigé dans la langue de l’auteur principal. Mais quand plu- 
sieurs auteurs se sont partagé des parties distinctes d’un méme 
article, celles-ci peuvent étre écrites dans des langues différentes. 

Les entrées sont dans l’ordre alphabétique sanskrit. Les termes 
ne sont pas donnés en écriture devandgari, mais romanisés. Chaque 
article comprend (en principe) : 

— le mot sanskrit sous la forme du théme, avec I’indication de sa ca- 
tégorie grammaticale et de son genre. Suit un signe conventionnel 
indiquant si le terme est Sivaite, visnuite ou d’usage général. Si une 
entrée comporte une partie Sivaite et une autre visnuite, ou générale, 
le signe correspondant précéde chaque partie ; 

— la traduction frangaise, anglaise et allemande du terme. On a veilleé 
a distinguer entre la traduction et la définition ou l’explication d’un 
terme, méme si cela n’a pas toujours été facile ; 

— des synonymes ; 

— un commentaire explicatif sur le sens du terme et/ou son usage, 
c’est-a-dire sur le contexte rituel ou autre ot il apparait: on s’est 
efforcé de ne donner 1a que les précisions indispensables ; 

— des références textuelles avec, dans la mesure du nécessaire, la ci- 
tation d’un passage caractéristique, suivi de sa traduction, les ré- 
ferences étant en principe données dans I’ordre chronologique ; 

— des renvois éventuels a la littérature secondaire sur le sujet ; 

— les initiales de l’auteur (ou des auteurs) ; 

— des renvois a d’autres entrées (corrélats). 
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L’ouvrage étant publié par l’Osterreichische Akademie der 
Wissenschaften, nous avons suivi, pour la rédaction des articles 
(intitulé des textes, références aux chapitres, etc.), les principes 
adoptés pour la Terminologie der frihen philosophischen Scho- 
lastik in Indien (de G. OBERHAMMER et.al.). 

La liste des termes retenus pour cet ouvrage a été établie d’un 
commun accord aprés avoir été discutée lors de nos réunions de 
travail. Elle comprend actuellement (automne 1999) environ 3 000 
mots, qu’ils fassent l’objet d’un article ou d’un simple renvoi. Au fur 
et a4 mesure que le travail avance, certains termes sont ajoutés, 
d’autres retirés. 

Le principe suivi quant au choix des termes a été d’inclure tous 
les mots — y compris ceux relevant du domaine doctrinal (mais sans 
développements philosophiques) — ayant un sens ou un usage tan- 
trique et/ou ayant un lien avec le rituel tantrique. Les noms des divi- 
nités n’ont pas été inclus, non plus que les mantras, car ils sont in- 
nombrables. Certaines appellations ou désignations de divinités ou 
d’étres surnaturels, ainsi que les termes désignant des catégories ou 
groupes de divinités tantriques figurent par contre dans notre nomen- 
clature. Ont été exclus les noms de plantes, a la fois parce que ces 
derniéres ne sont pas tantriques par nature et parce que leur iden- 
tification scientifique est souvent difficile. Sauf exception, les termes 
relevant de l’alchimie et de la médecine traditionnelle, bien que ces 
derniéres aient souvent des aspects tantriques, n’ont pas été retenus 
non plus. Est également exclue la terminologie des arts et techniques 
traditionnels — méme si ces derniers sont (voir JEAN FILLIOZAT [n. 
12]) « nécessairement tantriques ». Nous ne pouvions pas, en effet, 
nous laisser aller a inclure tout l’hindouisme dans notre inventaire. 

Rappelons que nous avons exclu le bouddhisme de notre 
enquéte. Nous avons également laissé hors de notre recherche le ji- 
nisme, méme s’il existe notamment un mantrasdastra jaina proche 
de celui qui est envisagé 1c1. 

Le grand nombre de termes figurant dans le TAK (dont les 
auteurs poursuivent parallélement d’autres travaux) — et donc le 
temps nécessaire pour achever de le rédiger — nous ont amenés a en 
prévoir la publication en plusieurs fascicules au cours des années qui 
viennent. 


André Padoux 
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ABBREVIATIONS 
ABKURZUNGEN 


Auteurs des articles 
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S.R.-S. SYLVIA RAGHUNATHAN-STARK 
T.G. TEUN GOUDRIAAN 


Signes conventionnels et abréviations usuelles 
Symbols and General Abbreviations 
Symbole und allgemeine Abkturzungen 


1° ouvrage appartenant a la littérature tantrique sivaite 
incluant les ouvrages souvent dits sdkta ; 
work of the Tantric Saiva literature including works 
usually considered as sakta; 
Werk der Sivaitischen Tantraliteratur inklusive der 
ublicherweise als saktistisch betrachteten Werke. 

2° terme technique ou didactique de cette littérature ; 
technical or didactic term of this literature; 
technischer oder didaktischer Terminus dieser 
Literatur. 


ey) 


Abréviations utilisées 


x 


AXt 


1° ouvrage appartenant a la littérature visnuite du 
Pancaratra ; 
work of the Vaisnava Paficaratra literature; 
Werk der visnuitischen Pafncaratra-Literatur. 

2° terme technique ou didactique de cette littérature ; 
technical or didactic term of this literature; 
technischer oder didaktischer Terminus dieser 
Literatur. 


ouvrage tantrique relevant des deux _littératures 
précitées ; 

work of the Tantric literature relevant to both genres 
mentioned above; 

Werk der Tantraliteratur beider oben genannten 
Literaturgruppen. 


terme technique ou didactique commun aux deux 
littératures précitées ; 

technical or didactic term of Tantric literature relevant to 
both genres mentioned above; 

technischer oder didaktischer Terminus der tantrischen 
Literatur beider oben genannten Literaturgruppen. 


placé aprés un mot, signifie que ce mot fait objet d’un 
article ; 

reference to an article explaining the term marked with *; 
Verweis auf einen Artikel, der den mit * gekenn- 
zeichneten Begriff prazisiert. 


a la fin d’un article, précéde le ou les mots de la nomen- 
clature qui sont en relation avec l’entrée et qui ne 
figurent pas déja dans I’ article lui-méme ; 

reference to one or more articles which are related to the 
term dealt with in the respective article; 

Verweis auf einen oder mehrere mit dem jeweils be- 
handelten Begriff in Beziehung stehende Artikel. 


adjectif ; adjective; Adjektiv. 

ad locum. 

adverbe ; adverb; Adverb. 

nom d’agent ; agent noun; Nomen agentis. 
Appendice ; appendix; Appendix. 


Abréviations utilisées 


apr. (d’) 


c.-a-d. 
caus. 
cf. 

ch. 
comm. 
corr. 
cp 
crit. 
Def. 
dén. 
dés. 
descr. 


d’apres (tel texte) : en recopiant ou en s’inspirant de ce 
texte. 

c’est-a-dire. 

causatif ; causative; Kausativ. 

confer. 

chapitre(s) ; chapter(s). 

commentaire, commentary. 

corrompu ; corrupt. 

caryapada. 

critical(ly). 

Definition. 

dénominatif ; denominative; Denominativum. 
désidératif ; desiderative; Desiderativum. 
description. 

das heiBt. 

duel ; dual; Dual. 

edition, edited. 

édition, édité. 

exempli gratia. 

environ. 

€pithete ; epithete; Epitheton. 

et alii. 

et cetera. 

exemple(s). 

féminin ; feminine; Femininum. 

folio(s). 

écriture grantha ; grantha script; Grantha-Schrift. 
herausgegeben. 

ibidem. 

idem. 

id est. 

Institut Francais, Pondichéry. 

indéclinable ; indeclinable; Indeklinabilium. 
introduction. 

jnanapdada. 

Kommentar. 

kriyapdada. 

literally. 

littéralement. 
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Abréviations utilisées 


loc. cit. loco citato. 
m. masculin ; masculine; Maskulinum. 
ms(s). manuscrit(s) ; manuscript(s); Manuskript(e). 
n° numéro. 
n(n). 1° nom(s), substantif(s) ; noun(s), substantive(s); No- 
men (Nomina), Substantiv(a). 
2° note(s). 
naim. naimittika. 
n.f. nom féminin ; feminine noun; feminines Nomen. 
n.m. nom masculin ; masculine noun; maskulines Nomen. 
n.nt. nom neutre ; neuter noun; neutrales Nomen. 
nom. nominatif ; nominative; Nominativ. 
n.pr. nom propre ; proper name; Eigenname. 
p(p). pagina(e). 
pl. pluriel ; plural; Plural. 
Pl. planche. 
probabl. _ probablement. 
pron. pronom ; pronoun; Furwort. 
y reprint. 
ref. reference(s). 
ref. référence(s). 
rem. remarque. 
S. see; siehe. 
sg. singulier ; singular; Singular. 
sl. Sloka. 
sq(q). sequen(te)s. 
S.V. sub voce. 
syn. synonyme(s) ; synonym(s); Synonym(a). 
T. transcrit de IF (avec numéro d’ identification) ; 


transcript of the IF (with identification number); 
Transkription des IF (mit Identifikationsnummer). 
trad. traduction. 


transl. translated, translation. 

V. 1°. verbe ; verb; Verbum. 
2° vide. 

vel. vergleiche. 

v.1. varia lectio. 

vol(s). volume(s). 

vp vidyapdda. 
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Abréviations utilisées 


yp 
z.B. 


ALGS 
ALS 
AMGBE 
AS 

ASS 
BEFEO 
BEI 

BI 
BSOAS 
ChSS 
CSS 
BGOML 


GOS 
GOSBORI 


GOSt 
HIL 
HEO 


ICI 
JA 
JOIB 


KSS 

KSTS 
KSVS 
ORIP 


ORT 


yogapdada. 
zum Beispiel. 


Collections et périodiques 
Series and Periodicals 
Serien und Periodica 


Adyar Library General Series. 

Adyar Library Series. 

Annales du Musée Guimet. Bibliotheque d’ Etudes. 
Asiatische Studien, Etudes Asiatiques. 

Anandasrama Sanskrit Series. 

Bulletin de Ecole Francaise d’ Extréme-Orient. 
Bulletin d’ Etudes Indiennes. 

Bibliotheca Indica. 

Bulletin of the School of Oriental and African Studies. 
Chowkhamba Sanskrit Series. 

Calcutta Sanskrit Series. 

Bulletin of the Government Oriental Manuscripts 
Library. 

Gaekwad’s Oriental Series. 

Government Oriental Series, Bhandarkar Oriental Re- 
search Institute. 

Groningen Oriental Studies. 

A History of Indian Literature. 

Publications de Ecole pratique des Hautes Etudes, 
IV’ Section, Sciences historiques et philologiques, II. 
Hautes Etudes orientales. 

Publications de I’ Institut de civilisation indienne. 
Journal asiatique. 

Journal of the Oriental Institute, 
Baroda. 

Kashi Sanskrit Series. 

Kashmir Series of Texts and Studies. 
Kendriya Sanskrita Vidyapeetha Series. 
University of Mysore, Oriental Research Institute 
Publications, Sanskrit Series. 

Orientalia Rheno-Traiectina. 


University of 


4] 


Abréviations utilisées 


PA 
PEFEO 
PIFI 


POWSBT 
RSVTS 
SA(SP)S 
SBH 
SBhG 
SIAA 
SMG 
SMS 
SOR 
TSS 

TT 
VKNAW 


YTG 
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Collection « Purusartha ». 

Publications de I’ Ecole francaise d’ Extréme-Orient. 
Publications de I Institut francais a Indologie ; Pub- 
lications du Département a’ Indologie. 

Princess of Wales Saraswati Bhavana Texts. 
Rashtriya Sanskrit Vidyapeetha, Tirupati Series. 
Sivagama (siddhantaparipalana) sangha. 

Sacred Books of the Hindus. 
Sarasvatibhavana-Granthamala. 

South Indian Arcaka Association. 

Sri Manonmanigranthamdla. 

Sdastramuktavali Series. 

Serie Orientale Roma. 

Trivandrum Sanskrit Series. 

Tantrik Texts. 

Verhandelingen der Koninklijke Nederlandse Aka- 
demie van Wetenschappen, Afdeling Letterkunde, 
Nieuwe Reeks. 

Yogatantra-Granthamala. 


DBPan 


EHA 


EHI 


HDhS 


MW 


PW 


SKD 


BIBLIOGRAPHIE 
BIBLIOGRAPHY 


Ouvrages de référence (dictionnaires, etc.) 
Works of reference (Dictionaries, etc.) 
Nachschlagewerke 


A Descriptive Bibliography of the Printed Texts of the 
Paficaratragama by H. DANIEL SMITH. 2 vols. (GOS 
158, 168). Baroda 1975-1980. 


An Encyclopaedia of Hindu Architecture by PRASANNA 
KUMAR ACHARYA. (Manasara Series 7). London 1946, 
New Delhi *1979. 


Elements of Hindu Iconography by T.A. GOPINATHA 
Rao. 2 vols. [4 parts]. Delhi 71968. 


History of Dharmasastra. (Ancient and Medizval Reli- 
gious and Civil Law [in India]) by PANDURANG 
VAMAN KANE. 5 vols. (GOSBORI B.6). Vol. I: Poona 
*1968-1975. Vols. II-V : Poona 1941-1962. 


MONIER MONIER-WILLIAMS : A Sanskrit-English Dic- 
tionary. New edition. Oxford 1899, "Delhi 1990. 


Petersburger Worterbuch: Sanskrit Worterbuch hrsg. 
von der Kaiserlichen Akademie der Wissenschaften, 
bearbeitet von OTTO BOHTLINGK und RUDOLF ROTH. 
Theil I-VII. St. Petersburg 1855-1875, Delhi 1990. 


Sabdakalpadruma : Sabda-Kalpadrum by RAJA RADHA 
KAnTA DeVa. Parts 1-5. (ChSS 93). Varanasi °1967. 
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Bibliographie 


AgPur 


AgPur, 


Aj 


AthV 


Ans 


AP 


APr 


AprU 


APS 
ABh 


AmPr 
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Textes, commentaires et traductions 
Texts, Commentaries and Translations 
Texte, Kommentare und Ubersetzungen 


Agnipurana: Agni Purana. A Collection of Hindu 
Mythology and Traditions. Ed. by RAJENDRALALA 
MITRA. 3 vols. (B/ 65.1-3). Calcutta 1870-1879. 


Agnipurana : Agnipurana of Maharsi Vedavyasa. Ed. 
by ACHARYA BALADEVA UPADHYAYA. (KSS' 174). 
Varanasi 1966. 


Ajitagama (A) : Ajitagama. Edition critique par N.R. 
BHATT. 2 vols. (PIFI 24). Pondichéry 1964-1967. 


Atharvaveda : Atharva Veda Sanhita. Hrsg. von R. 
ROTH und W.D. WHITNEY. Zweite verbesserte Auflage 
besorgt von MAX LINDENAU. Berlin 71924. 


Aniruddhasamhita (5%): Aniruddha Samhita, one of 
Divyasamhita in Pancharatra. Ed. by A. SREENIVASA 
IYENGAR. Mysore 1956. 


Aghorasivacaryapaddhati [= Kriyakramadyotika] (A) : 
Aghorasivacaryaviracita Kriyakramadyotikakhya Pad- 
dhatih. Nirmalamaniguru-viracita Prabhakhya Kriya- 
kramadyotikavyakhya. [Edition en gr.]. Cidambaram 
1927. 

Arcanaprakasa (A) : Arcanaprakasah. sampadakah pra- 
kaSakaS ca TALAKADU AGAMIKA KRSNADIKSITAH. 
(SMG 9). Bangalore 1962. 


Aprakasitopanisad : Un-published Upanishads. Ed. by 
the Pandits of Adyar Library under the supervision of 
C. KUNHAN RAJA. (ALS 14). Madras 1933. 
Ajadapramatrsiddhi, Utpaladeva (A): v. SiT, pp. 1-12. 
Abhinavabharati, Abhinavagupta (A): v. GNOLI 1956, 
pp. 274-287. 


Amaraughaprabodha, attribué a Goraksanatha (A) : v. 
SSP, pp. 48-55. 


Bibliographie 


AmS 


AstPr 


AstPr; 


IPK 


IPV 


IPVV 


Amaraughasasana, Goraksanatha (A): The Amarau- 
gha Shasan of Goraksha-Natha. Ed. with notes by Mu- 
KUND RAM SHASTRI. (KS7S 20). Bombay 1918. 


Astaprakarana (A): Astaprakarana, 2 vols. Vol. I, Tat- 
tvaprakasika-Tattvasamgraha-Tattvatrayanirnayah — sa- 
vyakhyah. Vol. II, Ratnatraya-Bhogakarika-Nadakari- 
ka-Moksakarika-Paramoksanirasakarikah. Ed. by N. 
KRSNASASTRI. (SASPS). Dévakottai 1923-1925. 


Astaprakarana (A): Astaprakaranam. Ed. by VRAJA- 
VALLABHA DVIVEDI. (YTG 12). Varanasi 1988. 


Ahirbudhnyasamhita (3) : Ahirbudhnya-samhita of the 
Paficaratragama. Ed. by M.D. RAMANUJACHARYA. Re- 
vised by V. KRISHNAMACHARYA. 2 vols. (ALS 4). 
Madras 1916, 71966. 


Agamapramanya, Yamunacarya (Xt): Yamuna’s Aga- 
ma Pramanyam or Treatise on the Validity of Paficarat- 
ra. Sanskrit Text and English Transl. by J.A.B. VAN 
BUITENEN. Madras 1971. 


ISvarapratyabhijfiakarika, Utpaladeva (A) : The Isvara- 
pratyabhinakarika of Utpaladeva with the Author’s 
Vrtti. Critical ed. and annotated transl. by RAFFAELE 
TORELLA. (SOR 71). Roma 1994. 


ISvarapratyabhijfiavimarsini (A) : Bhaskari. ISvarapra- 


oN 


oN 


navagupta. Ed. by K.A. SUBRAMANIA IYER and K.C. 
PANDEY. Vol. III, An English Translation of the ISvara 
Pratyabhinia Vimarsini in the Light of the Bhaskari 
with an Outline of History of Saiva Philosophy by 
KANTI CHANDRA PANDEY. (POWSBT 70, 83, 84). Alla- 
habad — Lucknow 1938-1954. 


ooN 


The Isvarapratyabhijfia Vivritivimarsini by Abhinava- 
gupta. Ed. by MADHUSUDAN KAUL SHASTRI. 3 vols. 
(KSTS 60, 62, 65). Bombay 1938-1943. 
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IseP 


UKam 


UKar 


UttG 


UttS 


RyuV 
Kam 
Kar 
Kir 


KirV 
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Isanasivagurudevapaddhati, Isanasivagurudeva (A) : 
Isanasivagurudeva Paddhati of Isanasiva Gurudeva. Ed. 
by T. GANAPATI SASTRI, with an elaborate intr. by N.P. 
UNNI. 4 vols. Delhi — Varanasi 1988. [I = purvabhaga, 
Il = uttarabhaga]. 

Isanasivacaryapaddhati, Isanasivacarya (A): Sakalaga- 
masaragrahis = SrimatparameSvaraparamanamadheya- 
brahmaégri-Isanasivacarya-viracita-paddhatih. [Ed. en 
gr.|. Kumbhakonam 1912. 


ISvarasamhita (<4) : [svarasamhita. PRATIVADIBHAY AN- 
KARANANTACARYAih samsodhita. (SMS 45). Kajfici 
1923. 


Uttarakamikagama (A) : Kamikagamah, Uttarabhagah, 
CE. SVAMINATHASIVACARYAth prakasitah. Madras 
1988. 


Uttarakaranagama (A): Uttarakaranagama. [Ed. en 
gr.|. CivafiaNapotayantra¢alai, Cintatripettai, Madras 
1928. 


Uttaragita : Uttaragita, Gaudapadacaryaih viracitaya 
vyakhyaya sambhusita. [Ed. par T.K. BALASUBRAH- 
MANYAM]. Srirangam 1910. 


Uttarasatka (A) : Uttarasatkam Kuladipika-vyakhyaya. 
sampadakah VRAJAVALLABHA DVIVEDAH, sahasam- 
padakah SITALAPRASADA UPADHYAYAH. (YTG 22). 
Varanasi 1994. 


Rjuvimarsini, Sivananda (A) : v. NSA. 
Kamikagama (A): v. PKam et UKam. 
Karanagama (A) : v. PKar et UKar. 


Kiranagama (A): Kiranagamamahatantram, Garuda- 
pasrutam. idam PANCAPAGESA-Sivacaryavaryena yatha- 
mati parigodhitam. [Ed. en gr.]. (SASPS 16). Devakottai 
1932. 

Kiranavrtti, Bhattaramakantha (A): Bhattaramakan- 
thaviracita Kiranavrttih. Bhatta Ramakantha’s Com- 
mentary on the Kiranatantra. Vol. 1, ch. 1-6, critical 


Bibliographie 


KuU 


KumT 


KuRU,, 


KaulU 


KKV 


KT 


KPur 


KMT 


edition and annotated translation by DOMINIC GOOD- 
ALL. (PIFT 86.1). Pondichéry 1998. 


Kubjikopanisad : The Kubjika Upanisad. Ed. with a 
translation, introduction, notes and appendices by 
TEUN GOUDRIAAN and JAN A. SCHOTERMAN. (GOSt 
10). Groningen 1994. 


Kumaratantra: Le Kumaratantra de Ravana et les 
textes paralléles indiens, tibétains, chinois, cambodgien 
et arabes. Ed. par JEAN FILLIOZAT. (Cahiers de la So- 
ciété Asiatique 1.4). Paris 1937. 


Kularatnoddyota (A): Microfilm n° A 40/21: ms. n° 
5/427/6 (dles), conservé aux National Archives du 
Népal, a Kathmandu. [References aux chapitres et sloka 
et aux folios]. 


Kaulopanisad: Kaula and Other Upanishads, with 
commentary by Bhdaskararaya. Ed. by SiTARAMA 
SHASTRI. (7T 11). London 1922. 


Kamakalavilasa, Punyanandanatha (A) : Kamakalavi- 
lasa by Punyanandanatha, with the commentary of Na- 
tananandanatha. Transl. with commentary by ARTHUR 
AVALON. [With Natha-Navaratnamalika with commen- 
tary Majijiisa by Bhaskararaya]. Madras 71953. 


Kaulajiananirnaya (A): Kaulajiananirnaya and some 
Minor Texts of the School of Matsyendranatha. Ed. by 
PRABODH CHANDRA BAGCHI. (CSS 3). Calcutta 1934. 


Kularnavatantra (A) : Kularnava Tantra. Sanskrit Text 
[ed.] by TARANATHA VIDYARATNA. Madras 1965. 


Kriyadipika, Jianasivacarya [= Sivagrayogindra] (A): 
Sivagrayogindrajiianasivacaryasvamibhih viracita Kri- 
yadipika. [Ed. en gr.]. Madras 1929. 

Kalikapurana (A): Kalikapuranam. Ed. by BISWA- 
NARAYAN SASTRI. (Javakrsnadasa-Krsnaddsa Prdacya- 
vidya Granthamala 5). Varanasi 1972. 


Kubjikamatatantra) (A):The  Kubjikamatatantra, 
Kulalikamnaya Version. Critical edition by T. 
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KraD 


KS 


GU 


GorS 


GT 
GS 


GSS 


GhS 


CGC 
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GOUDRIAAN and J.A. SCHOTERMAN. (ORT 30). Leiden 
(etc.) 1988. 


Kramadipika, KeSavabhatta (<4) : Kramadipika Kesa- 
vabhatta-viracita. Govindabhattacaryakrta-Vivaranope- 


tam. (CASS 233, 236, 254). Benares 1917-1919. 


Kulamilaratnapaficakavatara (A) : Kulamilaratnapan- 
cakavatara. Parafrase met commentar. [Exemplaire 
dactylographié par] DORY HEILIJGERS-SEELEN. Utrecht 
1983. 


Kriyasara, Nilakantha (A) : The Kriyasara of Sri Nila- 
kantha Sivacarya. Vol. I, ed. by R. RAMASASTRI and 
N.S. VENKATANATHACHARYA. Vols. II, III, ed. by S. 
NARAYANASWAMY SASTRI. (ORIP 95, 99, 100). My- 
sore 1954-1958. 


Goraksopanisad, attribuée a Goraksanatha (A) : Gorak- 
sopanisad, Advaitopari sadanandadevata, Sivayogasa- 
rah. (Goraksa-Granthamala 95). Varanasi 1967. 


Goraksasamhita (A) : Goraksasamhita (Part I). Ed. by 
JANARDANA PANDEYA. (SBhG 110). Varanasi 1976. 


Gandharvatantra (A) : v. TSamegr III, pp. 1-340. 


GoraksaSataka (A): Das Goraksasataka. [Hrsg. und 
ubersetzt von] FAUSTA NOWOTNY. (Dokumente der 
Geistesgeschichte 3). K6In 1976. 


Goraksasiddhantasamgraha (A): Goraksa Siddhanta 
Samgrahah. Ed. by JANARDANA SASTRI PANDEYA. 
(SBhG 110). Varanasi 1973. 


Gherandasamhita : The Gheranda Samhita. Ed. by B.D. 
BASU. Transl. by SRISA CHANDRA VASU. (SBH 15.2). 
Allahabad 1914, "New York 1974. 


Cidgaganacandrika, attribuée a Kalidasa (A) : Cidga- 
ganacandrika by Kalidasa, with the Commentary Kra- 
maprakasika by Raghunatha Misra. (SBhG 115). Vara- 
nasi 1980. 


Bibliographie 


JayS 


JirD 


JaT 


TaR 


TAV 
TaittA 


Jayakhyasamhita (<4) : Jayakhyasarnhita. Critically ed. 
by EMBAR KRISHNAMACHARYA. (GOS 54). Baroda 
L931. 


Jirnoddharadasaka, Nigamajfianadeva [= Vedajfanasi- 
vacarya] (A): Srinikamaknana Civacaryar arulicceyta 
kiranta mulamum cantirikatyum tyarrirku. KA. CUVA- 
MINATA CIVACARYAR avarkalal molipeyarkkappatta 
Tamil uraiyum. [Ed. en gr.]. Madras 1980. 


Jabalopanisad : Dans : Upanisat-Samgrahah. Contain- 
ing 188 Upanisads. Ed. with Sanskrit Introduction by 
J.L. SHASTRI. Delhi 1970, °1980, pp. 144-146. 


Jfanarnavatantra (A) : [svaraproktam Jnanarnavatan- 
tram. Anandasramasthapanditaih saméodhitam. (ASS 
69). Poona 1952. 


Jfanaratnavali, Jnanasivacarya (A): Pondichéry, T. 
23%: 


Tantraloka, Abhinavagupta (A): The Tantraloka of 
Abhinava-Gupta, with Commentary by Rajanaka Jaya- 
ratha. Ed. with notes by MUKUND RAM SHASTRI 
[vol. I], MADHUSUDAN KAUL SHASTRI [vols. H-XII]. 
(KSTS 23, 28, 30, 36, 35, 29, 41, 47, 59, 52, 57, 58). Al- 
lahabad — Bombay 1918-1938. 

RANIERO GNOLI: Luce delle Sacre Scritture (Tantralo- 
ka) di Abhinavagupta. (Classici delle religione 25). 
Torino 1972. 

Abhinavagupta. La lumiere sur les Tantras, chapitres 1 
a 5 du Tantraloka. Traduits et commentés par LILIAN 
SILBURN et ANDRE PADOUX. (JCI 66). Paris 1998. 


Tararahasya, Brahmanandagiri (A): Tararahasya of 
Brahmananda Giri. Ed. by SARAYUPRASAD SHASTRI. 
(KSS 199). Varanasi 1970. 

Tantralokaviveka, Jayaratha (A): v. TA. 


Taittiriyaranyaka : Krsnayajurvediyam Taittiriyaranya- 
kam Sayanacarya-viracitabhasyasametam. tac ca HARI 
NARAYANA APATE prakasitam. 2 vols. (ASS 36). 
Poona 1897-98. 
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TIN 
TTN; 


TPr 


TPr, 
TPr> 


TBhS 


TRT 


TS 
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Tattvatrayanimaya, Sadyoyyoti (A): v. AstPr I. 


Tattvatrayanimaya, Sadyojyoti (A): Le Tattvatraya- 
nimaya «La détermination des trois essences » de 
Sadyojyoti avec le commentaire d’Aghorasivacarya. 
Ed. et notes par PIERRE-SYLVAIN FILLIOZAT. BEFEO 
78 (1991) 133-158. 


Tattvaprakasa [-prakasika], Bhojadeva (A) : Le Tattva- 
prakadsa du roi Bhoja et les commentaires d’Aghora- 
Sivacdarya et de Srikumara. Ed., trad. et notes par 
PIERRE-SYLVAIN FILLIOZAT. JA 259.3-4 (1971) 247- 
295. 


Tattvaprakasika, Bhojadeva (A): v. AstPr I. 


Tattvaprakasa, Bhojadeva (A): The Tattvaprakasa of 
Sri Bhoja Deva, with the Commentary Tatparyadipika 
of Srikumara. Ed. by T. GANAPATI SASTRI. (TSS 68). 
Trivandrum 1920. 


Tarabhaktisudhamava, Narasimha (A) : Tara-Bhakti- 
Sudharnava. With an intr. in English. Ed. by PAN- 
CHANANA BHATTACHARYA. Delhi — Varanasi °1983. 


Tantrarajatantra (A): Tantraraja Tantra [with comm. 
by Subhaganandanatha and Prakasanandanatha]. Ed. by 
LAKSHMANA SHASTRI. Introduction by ARTHUR AVA- 
LON. Delhi (etc.) 1918-26, °1981. 


Tantrasara, Abhinavagupta (A):The Tantrasara of 
Abhinava Gupta. Ed. with notes by MUKUND RAM 
SHASTRI. (KSTS 17). Bombay 1918. 

RANIERO GNOLI: Abhinavagupta. Essenza dei Tantra. 
Torino 1960. 


Tattvasamegraha, Sadyojyoti (A): v. AstPr I, AstPry. 


Tantrasamgraha (A): Part I. Virtipaksapaficika, Sam- 
bapaficika, Tripuramahimastotra with Commentries, 
Spandapradipika, Anubhavasitra and Vatulasuddha- 
khyatantra. Ed. by GOPINATHA KAVIRAJA. Part II. Nir- 
vanatantra, Todalatantra, Kamadhenutantra, Phetkarini- 
tantra, Jfanasamkalinitantra and Devikalottaragama 


Bibliographie 


TSam 
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A[o]. 

Dans le Sivaisme non dualiste cachemirien, 4 est |’Incompa- 
rable (anuttara*), le phoneme originel (@dyavarna — PTV, p. 102), 
la supréme matrice des sons (paranddagarbha) qui n’est autre que 
la pure conscience de Bhairava (TS, p. 12). Il y est aussi décrit 
comme akula* puisque ce terme désigne |’absolu. En tant que tel, 
A est considéré comme antérieur et sous-jacent a tous les autres 
phonemes, donc a toute la manifestation. Définition métaphysique 
dans le PTV, p. 27. 

L’AhS 16.41 définit 4 de fagon analogue comme anuttara et 
comme la totalité de la parole qui se divisera pour faire apparaitre 
la diversité de univers (16.45). Voir aussi LT, adhydya 19. 

Spéculations sur le tracé de 4 en écriture devanagari: v. le 
comm. de Jayaratha ad TA 3.67 (vol. 2, p. 77), ou Vrtti d’Ananta- 
Saktipada sur Vatulanathasttra 13, qui pose des correspondances 
entre portions du tracé et divinités ou aspects du ndda*. Voir PA- 
DOUX 1990, pp. 235-243 et TORELLA 1999, pp. 88f., n. 113. [A.P.] 

— KSA, matrka, malini, varnaparamarsa, sabdarasi, SA. 


amsa, amSaka, nn.m. [©], part ; share; Teil. 

Idée non pas de fragmentation, mais de participation, et donc de 
parenteé de nature, d’affinite. 

Une entité (divinité, puissance démoniaque ou homme) peut étre 
un amsa (une autre, d’un Dieu par ex. 

[A] 1. Cas des étres invisibles : Ksetrapala* est, dit-on, né de la 
1/10 000° partie de Siva (Suprabheda, cité en Aj, vol. 3, p. 7, n. 2); 
de méme, il y a des démons (kravydda) qui sont des amsa de Brah- 
man, de Visnu, de Rudra, etc. (Mrg kp 8.140c-141, comm.). 

2. Cas des hommes : un sddhaka* ne peut adorer avec succés 
qu’un dieu avec lequel il a une affinité certaine. 

2.1. Déja actuelle. On la reconnait alors grace a une caracteéris- 
tique physique ou psychique, ou un certain comportement (Mrg Ap 
8.221-225 ; trad. BRUNNER 1985, pp. 328-330). Le SvT 8.2c-12 
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nomme cela bhava- et svabhadvamsaka — « parenté naturelle » — et en 
décrit sommairement seize cas (brahmamsa, rudramsa, etc.). Le 
Kirana y consacre tout son patala 30 ou, aprés avoir distingué le 
suddhamsaka (parenté pure) et le misradmsaka (parenté mélée), 11 
décrit, concernant le premier cas et avec plus de détails que 
Svacchandatantra, onze amsaka différents (brahmamsaka, visnvam- 
Saka, etc.). On peut encore réveler l’amsaka par le moyen d’un rite 
de divination (c’est le puspapdtamsaka, étudi¢é par SvT 8.13). Ou 
bien on prend en compte le nom du sddhaka: on choisit alors le 
mantra qu’il doit réciter aprés une mise en paralléle des lettres de ce 
nom et de celles du mantra (Kir 30.22 sq. ; SvT 8.18-24b, qui ap- 
pelle cela mantramsaka, « convenance avec le mantra»). Voir PA- 
DOUX 1978, pp. 75-78. 

2.2. A produire, par un rite nommeé amsakapddana (SvT 8.14- 
17). [H.B.] 

[<4] Die avataras* sind amsas im Sinne einer partikularen Kon- 
kretisierung von Purusa*, Satya* und Acyuta*, den Emanationen des 
Gottes Vasudeva* (JayS 4.11). Die Menschen sind amsas des brah- 
man bzw. von Visnu (JayS 4.124, 1.44). Die Laute (sabda*), welche 
die Ursache ftir die Mantras sind, sind amsas des Ehrwirdigen (bha- 
gavat) (JayS 6.59-60). [M.R.] 

— rnidhanicakra, kurmacakra, mantravicara, sadhyamantra. 


akadamacakra, n.nt. [©], diagramme akadama ; akadama diagram; 
akadama-Diagramm. 

Diagramme a douze cases ou sont placés les phonemes de I’al- 
phabet sanskrit (répartition variable selon les textes), avec, dans la 
case supérieure médiane, les lettres a-ka-da-ma. Il sert, comme 
Vakathahacakra*, a vérifier si un mantra est ou non favorable a un 
usager. KT 15.86 s’y référerait. Il est mentionné dans le TBhS, p. 
309: 

Comme pour l’akathahacakra, voir étude de BUHNEMANN 
1992 ot un tracé du diagramme est reproduit. [A.P.] 

— amsa, rnidhanicakra, rdsicakra. 


akathacakra, n.nt. | A], triangle akatha ; akatha triangle; akatha- 
Dreieck. 

Diagramme triangulaire sur les trois cétés duquel sont placées 
les lettres de 4 a AH, de KA a TA et de THA a SA, HA, KSA et L (véedique) 
s’y ajoutant aux trois angles. Tous les phonemes du sanskrit s’y 
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trouvant ainsi rassemblés, ce triangle peut étre considéré comme 
symbolisant la totalité de l’énergie phonique, d’ou son réle de récep- 
tacle de la Sakti. Il est généralement concu comme étant situé sur le 
péricarpe du lotus a mille pétales du brahmarandhra*. 

Le Padukapaficaka, apres avoir invoqué le lotus a mille pétales, 
ajoute (vers 2) : tasya kandalitakarnikapute klptarekham akathdadire- 
khaya | konalaksitahalaksamandalibhavalaksyam abalalayam bha- 
je || « J'adore la demeure de la [puissance] féminine située au point 
de rencontre des péricarpes des [deux lotus], constitué par les lignes 
[des lettres] 4, KA et THA et qui, marqué aux angles par [les lettres] 
HA, LA et KSA, forme un mandala ». Le commentaire de cette stance 
Vassimile a la kamakala*, forme diagrammatique de la Déesse qui 
est énergie, en citant le Kalyirdhvamnaya et le Svatantratantra. 

Le Yoginithrdaya |’assimile a la srividya* en tant que ce mantra 
est concu comme rassemblant en lui la totalité de la parole et donc 
comme fait des phonemes de 4 a KSA : akathdditripanktyatma ... ma- 


akathahacakra, n.nt. [©], diagramme akathaha ; akathaha diagram; 
akathaha-Diagramm. 

Diagramme rectangulaire ou les lettres de l’alphabet sanskrit 
sont réparties, dans seize cases, en seize groupes dont le premier est 
a-ka-tha-ha, servant a déterminer le caractére favorable ou non d’un 
mantra pour un usager déterminé. Cette méthode de discrimination 
des mantras, comme celle de l’akadamacakra*, est décrite dans KT 
15.78-85 ; voir aussi Raghavabhatta ad ST 2.129. 

Descr. et reproduction du diagramme dans BUHNEMANN 1992. 

Le méme diagramme est prescrit, en domaine vaisnava, par une 
Ramarcanacandrika, citée par JOSHI 1959, pp. 20-21. 

Voir PADOUX 1978, p. 79. [A.P.] 

— rnidhanicakra, rasicakra. 


akalpita, a. [| A], [le maitre] non-formé ; one who has not been made 
[a Guru], a natural [Guru]; der nicht [rituell] bereitete [Meister]. 
Selon le TA 4.51, les maitres qui ont acquis d’eux-mémes et par 
Veffet de la grace divine leur science et leur qualification spirituelles 
et que les traités nomment sdmsiddhika* sont également appelés 
non-formés (akalpita). Quand de tels maitres ont en outre obtenu la 
connaissance des Ecritures Sivaites par une pratique mystique réali- 
satrice (bhavana*), on les dit non-formés-formés (akalpitakalpaka). 
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Selon Abhinavagupta (ibid., 54), l’existence de tels maitres est attes- 
tée par des Tantras tels que le Brahmayamala, Vajasantya et Siddha- 
yogesvarimata. 

Le TA 4.72b-74a mentionne également des maitres kalpitdkal- 
pita*, formés-non-formés, qui, tout en ayant une connaissance spon- 
tanée, ont en outre acquis des connaissances sur un point particulier 
des Ecritures sivaites. [A.P.] 

— adhikara, acarya, pratibhaguru. 


akula, a. et n.nt. [A], (ce) qui nest pas kula ; (that) which is not 
kula; (das,) was nicht kula ist. 

Dans les traditions (@mndaya*) du Kula, c’est la Réalité lumineu- 
se supréme, |’absolu inconditionné : anuttaram param dhama tad 
evakulam ucyate (TA 3.143ab). C’est, dit Jayaratha ad TA 3.67, l’In- 
comparable (anuttara*), pure lumiere, principe supréme (anuttarah 
prakasa eva param tattvam). Dans le PTV, p. 164, akula est Bhaira- 
va : akulam bhairavdtma. akula se distingue de kula* comme la su- 
préme Conscience se distingue de la manifestation qui en est issue. 
Dans ce sens, KJN 8.lcd: akule tu kulam ... jatam ; ou YHD%, p. 
328 ; ou KT 17.27 : akulam sivam ity uktam kulam saktih prakirttita. 
Mémes conceptions dans le Kubjikamatatantra, etc. [A.P.] 

— kaulika. 


akulapadma, n.nt. [ A], lotus akula ; akula \otus; akula-Lotos. 

Selon le YH 1.25, lotus rouge a mille pétales situé a la base de la 
susumna*. S’y ajoutent les lotus visu et kula, a huit et six pétales. 

Amrtananda ad loc. (YHDi, pp. 34-35) écrit : Aulad anyad aku- 
lam, susumnamulasamsthitarunasahasradalakamalam akulam na- 
ma, et cite alors le Svacchandasamgraha : adhas cordhvam susum- 
nayah sahasradalasamyutam | raktam svetam ca sadhasradalastham 
Saktibhir yutam || urdhvadhomukham isani karnikakesaranvitam | 
saktirupam mahddevi kulakulamayam subham || ..., «Ce qui est 
autre que kula est akula. On nomme akula le lotus rouge a mille pé- 
tales situé a la racine de la susumnd. [...] ‘O Déesse ! en bas et en 
haut de la susumnd se trouvent, avec mille pétales, tournés soit vers 
le haut soit vers le bas, deux lotus, un rouge et un blanc, dont les pe- 
tales sont associés aux énergies, avec leur péricarpe et leurs étamines 


b] 


. » 
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Le passage de la YHDi 1.25-27b (pp. 34-41) décrit le systeme de 
neuf cakra* du Y oginihrdaya. 

Voir Yoginihrdaya trad. PADOUX 1994, pp. 123-128. [A.P.] 

— kulapadma, cakra, padma. 


akulavira, n.m. [A]. 

Dans |’ Akulaviratantra, court texte dont P.C. BAGCHI a édité 
deux versions (KJN, pp. 84-106), ce terme désigne ce que d’autres 
textes, dont le Kaulajiananirnaya, nomment akula*. C’est donc le 
plan supréme de la divinité aussi bien que de |’4me humaine. Attein- 
dre akulavira, c’est jouir de la félicité innée ou incréée, sahajanan- 
da*. Voir KJN, intr., pp. 39-40. [A.P.] 


akulasthana, n.nt. | A], emplacement d’akula ; place of akula; Ort 
des akula. 

Terme désignant parfois le brahmarandhra* en tant qu’il est le 
point ot le yogin s’unit a la supréme divinité, akula*, point ot se 
dissout l’univers : Rjuvimarsini de Vidyananda ad NSA 4.8 et 4.47 
(pp. 202, 248). 

akulasthadna s’oppose en ce cas a kulasthana* désignant le mii- 
ladhara* en tant que celui-ci est le point de départ de la kundalini*, 
lieu relevant du plan de la manifestation ou de l’énergie créatrice, 
d’ou celle-ci monte vers Siva dans le mouvement de la résorption. 
Ainsi la Rjuvimarsini glose srstisamhdaraparyantam (NSA 4.47) par 
kulasthandd akulasthanaparyantam (p. 248). [A.P.] 

— kula. 


akuladhara, n.m., ou akulapada, n.nt. [A], le siége ou le lieu 
CW akula ; the abode or place of akula; Basis oder Ort des akula. 

Jayaratha glose lingamulam, « racine du pénis », par akuladha- 
ram dans le passage de la Viravali cité dans TA 32.36d (vol. 12, p. 
321). A la racine du pénis, selon la Viravali, a lieu l’unification des 
deux roues (« du prana et de l’apana » [Jayaratha]). A cette unifica- 
tion, ajoute Jayaratha (ibid.), correspond le surgissement de la puis- 
sance du souffle central (madhyapranasakter eva tatah samudaya ity 
arthah). [R.T.] 
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akulinatanu, n.m. (v.l.: nf. ou nt.) [A], forme manifestée qui dé- 
passe kula; manifest form exceeding Aula; Erscheinungsform, die 
den kula ubersteigt. 

A structured vision of the nature of the Supreme, to be realized 
by a yogin during meditation on the level of pada*, the second in the 
fourfold series of meditative levels ending with rupdatita*. It is a 
“body” of sixty-four padas, divided into ddhdaras* (“bases”’), pithas* 
(“seats”), etc. It subsumes also the three Realities: Self (atman), Vid- 
ya*, and Siva*. 

Ref. KMT 18.109ab: akulinatanur [v.1. -tanu] baddhah [v.1. bad- 
dha, baddham| paratattvatrayena tu, “The akulinatanu is bound 
[concretized?] by the three supreme Realities [mentioned in 108cd]”. 

The Satsahasrasamhita, after repeating a few lines from the Kub- 
jikamatatantra, equates this “body” with among others the Supreme 
Void, the realm of the “Transmental” (unmanam padam), and the 
samvartamandala* (SatSS, 298"). 

Syn. akulinasarira, KMT 18.106c (-sariredam). On the wider 
context see OBERHAMMER 1977, pp. 108ff. 

The word kula* in “manifest form exceeding kula” probably re- 
fers to the “kula body” (deham kulatmakam) explained in KMT 
17.82, which consists of six strings of mantras* or bijas* (Malini*, 
etc.). [T.G.] 


akulesa, akulesvara, nn.pr.m. | A], le Seigneur Akula ; Lord Akula; 
akula, der Herr. 

A name denoting the position of Siva/Bhairava as being outside 
the range of evolutes subsumed by kula*. 

The Kubjikamatatantra applies the term in contexts where the 
potential self-contraction or self-evolution of this cosmic Lord is the 
subject. See KMT 11.8: antimadmrt(a) stksmda ca susuksmadyam ca- 
tustayam | akulesvaradevasya sambandhah prathamah smrtah || “it 
is [My] teaching that the primeval quadruple of Antima, Amrta, 
Suksma and Sustksma are the first bondage of the divine Lord of 
akula’. The “body” (vigraha) of this Lord is spoken of in 17.6 as en- 
compassing the four main pithas* and other groups. [T.G.] 

— akulinatanu. 
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aksa, n.m. [©], grain [d’un chapelet]; grain [of a rosary]; 
[Rosenkranz- |Perle. 

[ A] Souvent mis pour rudraksa*. [H.B.] 

[<£] Voir JayS 14.71 cd. [M.R.] 

— aksamala. 


aksata, n.nt. [©], riz entier ; unbroken rice grains; ganze Reiskorner. 

[A] Les grains qui portent ce nom dans les ouvrages Sivaites 
sont en effet du riz, et non de l’orge comme |’indiquent la plupart 
des dictionnaires. Non décortiqués selon les uns, décortiqués a la 
main selon les autres (et selon l’usage actuel), ils ne doivent en tout 
cas étre ni blessés ni écrasés. Dans la pratique actuelle, ils sont sou- 
vent mélés a un peu de curcuma. Le mot est parfois syn. de tandula. 

Les aksata sont considérés comme purs et hautement bénéfiques, 
et leur usage dans le rituel est constant. On peut distinguer deux 
types d’utilisation : (a) en hommage, seuls ou comme accompagne- 
ment d’un objet, et (b) comme protection — les deux intentions se 
recouvrant souvent. [H.B.] 

[Xt] Utilisation comme offrande : JayS 15.153, 246; 30.88cd, 
etc. ; ParS 5.161ab, 6.42cd, etc. [M.R.] 

— pavitra, puspadana, prakara, raksa, rekhatraya, vikira, vi- 
sesarghya, sivahasta. 


aksatalinga, n.nt. | A], linga de riz entier ; /inga made of unbroken 
rice grains; /inga aus ganzen Reiskornern. 

Un des trois /inga* qui peuvent accompagner la distribution de 
bali* dans les temples. [H.B.] 

— ksanikalinga, nitvotsava, balidana, mahotsava, lingatraya. 


aksap4@ta, n.m., Vv. 8.v. aksavata. 


aksamala, nf., aksasitra, n.nt. [©], chapelet, rosaire; string of 
beads, rosary; Rosenkranz. 

Chapelet de grains en nombre variable (108, 54 et 27 sont les 
nombres le plus souvent cités), utilisé pour compter les mantras que 
Von récite lors des japa*. Il comporte un grain central nommé me- 
ru*, nécessaire pour compter mais qu’il ne faut pas franchir. 

Les « grains » de ce chapelet peuvent étre de nature végétale, 
animale ou minérale ; ils peuvent étre remplacés par des noeuds sur 
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une ficelle, par des entailles sur une planchette, par les phalanges des 
doigts, ou méme par des entités abstraites comme la série des lettres 
de l’alphabet, de 4 a KS4 (v. varnamala). 

[ A] Voir pour le Sivaisme : 

— sur le nombre et la nature des grains, le nombre de leurs « visa- 
ges » (s’il s’agit de graines), le matériau qui les constitue, la fagon de 
les égrener — tout cela variant selon le but visé et le statut de l’utilisa- 
teur —: SvT 2.147c-153 ; Rau kp 3.1-6 ; Kir 14.35c-37b ; MatP kp 
11.8-12b (et autres citations dans la n. 1 de BHATT) ; PKam 4.505- 
508 ; Su yp 3.33-40b ; IsgP II kp 13.110-120 (vol. 3, pp. 121-122); 
TBhS 5, mdlavidhi, pp. 222 sq. ; comm. a SiSar 52 (plusieurs ci- 
tations) ; et TA 27.30-39 (instructions spéciales destinées aux adep- 
tes de l’école trika qui font le culte de Siva sur un Jinga*). 

— sur la confection et la consécration du rosaire : TBhS 5, mala- 
samskara, pp. 227-232 (citations de divers textes) ; KPur 55.23-59, 
57.143-148 ; GT 18.7-30. 

— sur sa purification et sa protection : SakSS 2.834-836 et 2.848. 

— sur les rites de réparation lorsqu’un accident se produit (le fil 
se casse, le chapelet tombe, etc.) : SP2, pp. 260-262. 

Voir aussi SP1, pp. 216-218 (notes) ; PADOUX 1987, pp. 131- 
133. [H.B., A.P.] 

[xt] Pour le Paficaratra, voir JayS 14.5c-76b, 90-95b; LT 
39.36c-47 (nature des grains), 40.1-9 (consécration). Dans la Ja- 
yakhyasamhita, les grains sont qualifies de « joyaux » (mani, 14.21c, 
22c ; manigolaka, 14.23b ; manijdla, 14.48a). 

Le rosaire appartient en propre au vaisnava et, lors de ses funé- 
railles, on le déposera a sa droite (JayS 24.10c-12b et 57c-58b). 
[G.F., M.R.] 

— angulijapa, karamdala, japamala, padmaksa, putrajivaksa, 
maniratndksa, mahasankhaksa, mauktikdksa, rudrdksa, vaidrumdak- 
sa, Sivaksa, sauvarnaksa, sphatikaksa. 


aksarapinda, n.m. [A], bloc syllabique ; a sequence of conjoined 
letters; [spezifische] Abfolge von Lauten [im Mantra]. 

Désigne un groupe de syllabes dont le corps ou la petite masse 
(pinda*) — disons, le « bloc » — forme une partie d’un mantra ; ainsi 
chacune des trois parties (habituellement nommées Aita*) de la sri- 
vidya* : kutasabdo ’ traksarapindaparah (Y HDi, p. 195). [A.P.] 

— pindamantra, mantra, mantrapinda, vidya. 
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aksavata, n.m. [©], enclos ; enclosure; Abschirmung. 

Tres souvent écrit aksapdta. 

Le terme désigne un rite qui fait partie des Aundasamskara* et 
qui consiste a créer un espace clos en placant un « rideau » ou écran 
(fait de brins d’herbe dressés, réguliérement étalés) contre les parois 
intérieures de la fosse a oblations. Ainsi sera dissimulée aux yeux 
profanes la Déesse qu’on va y invoquer. 

[A] Cf. Narayanakantha ad Mrg kp 6.4 (corrigé) : sam(a)ntad 
utthitaih kusaih kundasya pariskaranam aksa(v)atah, « Vaksavata 
consiste en un arrangement du kunda* avec des kusa dressés tout 
autour »». Cela ne donne que la descr. de l’objet, non son but ; mais 
ce dernier est clair. Voir aussi SP1, p. 237 ; AP, p. 234, cité la; SvT 
2.201b. [H.B.] 

[<4] Instructions pour le construire: JayS 15.46c-47; ParS 
7.34c-35. [M.R.] 

— agnikarya. 


aksasitra, n.nt., Vv. 8.v. aksamala. 


aksasiitramantra, n.m. ou nt. [XX], mantra du rosaire ; rosary- 
mantra; Rosenkranz-Mantra. 

Formule d@’hommage au rosaire, concu comme une image divine. 
Cette formule est, bien entendu, distincte du ou des mantras récité a 
Paide du rosaire : JayS 14.32c-34b. [A.P.] 


aksasiitramudra, nf. [XX], geste du rosaire ; rosary-mudra; Rosen- 
kranz-Geste. 

Selon la JayS 14.49c-52b, mudra* consistant a toucher du pouce 
les phalanges des doigts de la main (kara) droite quand on décompte 
le japa* sur les phalanges. Cette mudra est samnidhikarini : elle 
assure la présence favorable de la divinite. [A.P., M.R. ] 

— angulijapa, karamala. 


aksimoksana, n.nt. [©], v. s.v. nayanonmilana, nayanodghatana. 


agni [©], 1. n.m. feu ; fire; Feuer; — 2. n.pr.m. Feu sacrificiel, la divi- 
nité qu’il représente ; sacrificial Fire, the deity representing it; Opfer- 
feuer, die Gottheit, welche es reprasentiert. 

1. [A] En tant qu’élément grossier (bhiita*), agni fait partie des 
36 tattva* reconnus par les écoles tantriques : c’est le troisiéme en 
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partant du bas. II] a aussi un aspect cosmique, par lequel il s’identifie 
avec la kala* Vidya*, et par la est en relation avec le M du pranava* 
OM*, divisé en cing kala, et avec le noeud (granthi*) de la Susumna* 
qui est au niveau du palais. Il fait enfin partie de la liste la plus 
courante des dharana*. 

En tant que bhiuta, le feu appartient aussi a la liste des huit 
murti* de Siva*. 

Le feu est un des supports (a@dhdra*) privilégiés du culte de Siva. 
Il est a ce titre obligatoirement présent dans les grands rituels (dik- 
sa™*, pavitraropana™, etc.). Voir SP2, pp. 86, 120, 170 ; SP3, p. 28 et 
Index ; SP4, Index. Dans ce contexte comme dans beaucoup 
d’autres, il est difficile de distinguer agni, feu matériel, d’Agni, 
divinité. [H.B.] 

[x] Pour le feu comme support du culte de Visnu, voir JayS 
16.104, 109-110, 203 (cas de la diksa); JayS 21.37c-42, 50c-51, 
64c-67b (cas du pavitrdropana). [M.R.] 

— agnitraya, agnibija, agnimandala, agnisoma, astamurti, 
padangustha, baindavagni, bhautagni, mandalatraya. 

2. [A] La divinité Agni doit, comme Siva et le guru, recevoir un 
culte régulier de la part des initiés Sivaites, et cela, dés leur premiere 
initiation (samayadiksa*) : voir SP3, pp. 142-144, s/. 23cd et n. 45. 

Plusieurs textes Agamiques distinguent trois formes d’Agni: le 
védique (vaidika), le mixte (misraka) et le Sivaite (saiva), qui diffe- 
rent par leur apparence, la disposition de leurs sept langues et leur 
véhicule (PKam 8.7-16) et auxquels correspondent des rituels (agni- 
karya*) différents (réf. en Rau, vol. 1, table face a p. 60). Seul Agni 
Sivaite, sous le nom de Sivagni* ou de Saivagni*, est pris en con- 
sidération par le rituel Agamique, qui le fait engendrer par Siva, nom- 
mé en cette occasion Vagisvara*, dans le sein de la Sakti*, nommée 
Vagisvari*. Exception : Agni en tant que Lokapala*, plus banal (voir 
SP4, p. 118). [H.B.] 

[xt] Agni est de méme un objet d’adoration dans le Pafica- 
ratra : avec guru*, mantra* et sastra* selon JayS 12.36, 16.30Sab ; 
avec deva* et guru selon JayS 16.3, 51 ; 33.2. Pour ses caractéris- 
tiques (couleur, odeur, etc.), voir JayS 15.198-215b. [M.R.] 

— composés qui suivent et kalagni, canddagni, suryagni. 

3. Nom de la lettre R4. V. s.v. agnibija. 
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agnikarya, n.nt. [©], rituel du Feu ; Fire-ritual; Feuerritual. 

[A] C’est tout le processus par lequel on prepare le Feu avant 
d’y inviter Siva (ou toute autre divinité associée 4 Siva) afin de 
Vadorer et de le nourrir par des oblations. Il comprend les phases 
suivantes : kundasamskara*, vagisvarivagisvaravahana (Vagisvari* 
peut étre nommée Vidya”, et elle est parfois invoquée seule : Mrg kp 
6.4c), vahninyasa, vahnisamskara, agnisisuraksana, sruksruvasams- 
kara*, djyvasamskara*, agnivaktrabhighara, vaktranusamdhana*, 
[agner|] namakarana*, vdagisvarivagisvaravisarjana, Sivayajana et 
homa*, ce dernier variant assez fortement (nombre et nature des 
oblations) selon le but visé par |’adorateur. 

Ce rituel obligatoire suit le culte (pija*) de Siva dans ses deux 
phases, mentale et concréte. Il est évidemment inspiré du rite 
védique de méme nom, mais la forme d’Agni impliquée est celle qui 
est nommeée Sivagni* ou Saivagni*, les mantras sont sivaites, et les 
détails pratiques (forme des fosses a oblations, etc.) sont souvent 
originaux. 

L’agnikarya se termine par le congé (visarjana*) du Siva du 
Feu, et il est en général suivi de bali*. On en connait une forme 
longue (SP1, pp. 231-269 ; Mrg Ap 6), utilisée en particulier lors des 
rituels occasionnels, et une forme courte, dite « selon la Lilavati » 
(SP1, pp. 271-273), qui est en général celle du rituel quotidien. 
[H.B.] 

[<4] Pour le Paficaratra, voir SatS (V) 6.75-160 ; JayS 15 ; ParS 
7.1-252 ; ParS 20. L’agnikarya est une obligation pour le sadhaka* 
(JayS 17.35c-36a) et pour ?Gcaryva* (JayS 17.50cd). [M.R., M.C.- 
D.] 

— agnipuja, agnisamskara, antaragnikarya, vaktrabhighara. 


agnikundalini, nf., v. s.v. adhahkundalini. 


agnijihva, nf. [©], langue d’Agni ; Agni’s tongue; Agnis Zunge. 
[A] L’Agni* Sivaite (Sivagni*) a en général les mémes langues 
que |’Agni védique : 1) Hiranya, 2) Kanaka, 3) Rakta, 4) Krsna, 5) 
Suprabha, 6) Atirakta, 7) Bahuriipa, parfois enumeérées dans cet 
ordre (ex. : SP3, p. 46), plus souvent dans un ordre different : 2, 7, 6, 
5, 4, 3, 1 (ex. PKam 8.15c-16, cité sous [58b] en SP3, p. 49). Elles 
sont le plus souvent réparties entre les cinq visages du Dieu (voir les 
textes cités en SP3, p. 48, n. 122; et Aj 21.112c-115), mais parfois 
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logées dans un seul d’entre eux (SP3, pp. 48-52). Quelques ouvrages 
en comptent neuf, avec des noms totalement différents de ceux de la 
tradition védique (SvT 2.265-266). 

On distingue parfois sept langues sattviques, sept rajasiques et 
sept tamasiques (SiSe nitya 3.95c-104, cité SP3, p. 49, sous [58d] ; 
ST 5.22-26), tel ou tel groupe étant choisi en fonction de la nature du 
fruit que l’on recherche. 

Les bija des langues sont, selon Somasambhu, dans |’ordre ow il 
les donne (ordre védique) : YRUM, LRUM, VRUM, SRUM, SRUM, SRUM et 
HRUM (SP3, p. 52, s/. 64 et n. 129). [H.B.] 

[<4] Nach PadS cp 4.32-35, VisS 11.40-45 und VisnuS 8.68-69b 
lauten die Namen der sieben Zungen des Feuers Kali, Karali/Ka- 
ralika, Manojava, Lohita/Lohini, (Ardha)dhimra, Sphulingini und 
Visvarupa. NaS 7.65c-73 gibt eine andere Liste von sieben agnijih- 
vas: Diese sind auf die flinf Gesichter des Feuers (agnivaktra*) auf- 
geteilt und werden je einer Gottheit zugeordnet. Feuerspenden (ho- 
ma*) fur die verschiedenen agnijihvas fihren zu verschiedenen 
Resultaten. [M.R.] 

— jihva, jihvanusamdhana, jihvaikikarana. 


agnitarpana, agnisamtarpana, nn.nt. [©], rassasiement du Feu ; 
nourishing of the fire; Nahren des Feuers. 

[A] Le terme devrait, en toute logique, désigner des oblations 
destinées a nourrir Agni en tant que tel, préalablement a la descente 
en son cceur de Siva (ou d’une autre divinité). En fait, on le trouve le 
plus souvent utilisé dans le sens de « rassasiement du Siva (ou toute 
autre divinité)-qui-est-dans Agni». C’est ainsi qu’il faut interpréter 
les instructions ambigués de Mrg kp 8.211 ; SP3, p. 229, s/. 64c, etc. 
[H.B.] 

[xt] Ce rituel fait partie du sacrifice a huit membres 
(astangayaga [1]*): JayS 22.75c-81b. Descr. : JayS 15.255c-257b. 
[M.R.] 

— tarpana, homa. 


agnitraya, n.nt. | A |, les trois feux ; the three fires; die drei Feuer. 

Ce sont : le feu de l’estomac (audaryagni), le feu du bindu (bain- 
davagni*) et le feu terrestre (bhautagni). Groupe souvent rencontre, 
par ex. en SP1, p. 238, s/. 10. [H.B.] 
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agnipuja, nf. [©], culte du Feu; ritual worship of the Fire; rituelle 
Verehrung des Feuers. 

[A] Accomplir ce culte quotidiennement est l’une des trois 
obligations imposées a |’initié dés qu’il a recu son initiation réguliére 
(samayadiksa*) avec ses deux parties. Voir SP3, p. 144, s/. 23cd. Le 
terme est pratiquement syn. d’agnikarya*. [H.B.] 


agnibija, n.nt. [©], germe phonique du Feu; phonic germ of Fire; 
Keim[mantra] des Feuers. 

[A] C’est R4M*. Mais on appelle aussi agnibija (comme en 
SP3, p. 312, s/. 156) le phoneme caractéristique du Feu, qui est R 
ou RA* (repha, syn. tejas) : voir Mrg kp 1.7cd, ot le Feu est men- 
tionné comme dhdarana*. Dans une autre perspective, on peut aussi 
dire qu’Agni* est la divinité de r4: voir VatS,; 2.57cd : rakaram 
vahnidaivatyam raktabham samhrtir bhavet. 

Le bija RAM* est utilisé pour inviter ou adorer Agni, dont il est la 
forme sonore. Le plus souvent toutefois les textes Sivaites, au moins 
ceux du Siddhanta, lui préferent le bija HRUM, qui est proprement 
celui de Sivagni* (# étant la lettre de Siva pour la plupart des textes 
du Siddhanta, 0 celle de la Touffe ou Flamme, Sikha*) : voir par ex. 
SP1, p. 238. Ce méme bija est également celui de la kala* Vidya*, a 
laquelle l’ Agni cosmique s’identifie (voir SP1, p. 124, SP3, p. 310). 
Enfin, R rentre naturellement dans les bija des langues d’Agni. 
[H.B.] 

Le Tararahasya prescrit un prandyama* a exécuter avec le bija 
RAM en méditant l’univers comme réduit en cendres : vahnibijam ja- 
ped devi purvasamkhyanusaratah | sarvam bhasmamayam dhydatva 
tato bhasmavirecanam || « Il faut répéter le germe du feu, 6 Déesse, 
le méme nombre de fois que précédemment en meéditant tout 
[univers] comme fait de cendre. Apres quoi on répand la cendre » 
(TaR 2.41). 

RAM tejo ’dhipataye rudraya namah : mantra a réciter en confec- 
tionnant le tréne de Sadasiva* formé des cinq éléments : YHDi 
2.54c-S6c (p. 182), citant la JAanadipavimarsini. [A.P.] 

[<4] Le bija du Feu est sr4u dans la JayS 10.17c-20b. [M.R.] 

— agnijihva, KSA, mantra, YA, LA, VA. 
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agnimandala, dgneyamandala, vahnimandala, nn.nt. [©], mandala 
du feu ; fire-mandala; Feuermandala. 

[A] C’est a la fois une représentation du domaine cosmique qui 
est assimilé au Feu, et une image de |’élément feu. Ses caractéris- 
tiques sont indiquées par Somasambhu : « triangulaire, rouge, mar- 
qué du svastika*» — a quoi il faut ajouter « brilant », donné par 
d’autres textes. Il est identifié a la kala* Vidya*, correspond au Ka- 
rana* Rudra, et il est sous la dépendance d’Aghora*. Voir SPI, p. 
124 et App. V ; AP, p. 58 (comm. p. 70) ; [SgP II kp 4.17c-18. 

Deux rituels courants envisagent ce mandala* : 1) la purification 
des éléments (bhiitasuddhi*) ; 2) la construction du tréne de Siva 
(Gsanapuja*) ; car ce tr6ne se termine, selon de nombreux textes, par 
Vinvocation des mandala du Soleil, de la Lune et du Feu. Projetés 
sur le corps de l’adepte a purifier (premier cas) ou sur un /inga* 
matériel (deuxiéme cas), les mandala s’étendent sur trois di- 
mensions. [H.B.] 

La méditation des cing cakra* enseignée dans la tradition Kub- 
jika envisage au niveau du brahmarandhra*, comme mandala 
central du khecaricakra*, un agnimandala de huit pétales (HEILV- 
GERS-SEELEN 1994, p. 156 sq.). [T.G.] 

[<4] Selon la Jayakhyasamhita, ce mandala est triangulaire (JayS 
10.36c), marqué de svastika (10.38a) et couleur de miel (16.172b). 
[M.R.] 

— agni, bhiita, mandalatraya. 


agnivaktra, n.nt. [©], visage (ou bouche) d’Agni ; face (or mouth) of 
Agni; Gesicht (oder Mund) Agnis. 

[A] L’Agni* Sivaite a cinq bouches, une pour chacun de ses 
cing visages. Avant de verser les oblations, l’officiant doit choisir la 
bouche (et donc le visage) qui correspond a son objectif précis, et 
effacer l’image mentale des autres. Voir SP1, pp. 254-256. [H.B.] 

[Xt] Nach der Jayakhyasamhita hat das Feuer nur ein Gesicht 
(vaktra) mit sieben Flammen (vaktrarcis) namens Prabha, Dipti, Pra- 
kasa, Marici, Tapani, Karala und Leliha. Die ersten drei befinden 
sich im Nordosten, Osten und Stidosten des Feuers, die nachsten drei 
im Stdwesten, Westen, Nordwesten und die letzte geht von der 
Mitte in den Norden und den Siiden (JayS 15.137c-140b). Nach der 
Naradiyasamhita hat das Feuer finf Gesichter: ein goldenes im 
Osten, ein schwarzes im Siiden, ein weibes (candrasamkasa) 1m 
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Westen, ein rotes im Norden und ein durchsichtiges (suddhasphati- 
kasamkdsa) in der Mitte. Feuerspenden (homa*) fur diese ver- 
schiedenen Gesichter bringen verschiedene Resultate (NaS 7.61c-62 
und 74-76b). [M.R.] 

— agnijihva, vaktranusamdhdana, vaktraikikarana, sivagni. 


agnivaktrabhighara, n.m., v. 8.v. vaktrabhighara. 


agnisodhana, n.nt. [XX], purification du feu ; purification of the fire; 
Reinigung des Feuers. 

Dans la SatS (V) 6.118-122b, une séquence de l’ agnikarya* qui 
vise a effacer toutes les fautes dont le feu pourrait étre le porteur afin 
que l’acte rituel soit couronné de succés. Cette séquence se déroule 
ainsi : offrande de grains de sésame qui ont été enduits de beurre cla- 
rifié, avec récitation du milamantra*™ et de la formule « Purifie, puri- 
fie le feu, om ! », puis offrande de la purnahuti*. [G.C.] 


agnisamtarpana, n.nt., V.S8.V. agnitarpana. 


agnisamskara, n.m. [©], perfectionnement du Feu ; “perfectioning” 
of the fire; Vervollkommnung des Feuers. 

[ A] On appelle ainsi la série des rites (samskdara*) qui « perfec- 
tionnent » Agni*, comme embryon d’abord, puis comme enfant. Ce 
sont les mémes que pour un étre humain, mais on se contente la plu- 
part du temps de nommer les principaux. Le Mrgendra (Mrg kp 6.9c- 
10b et comm.) en nomme sept: garbhadhdna, pumsavana, siman- 
tonnayana, jatakarman, vaktrodghatana, vaktravisodhana, nama- 
dheya ; Somasambhu, cing seulement : les quatre premiers et le der- 
nier de cette liste (SP1, pp. 240-242 et 256). Ils sont effectués par 
des oblations dans le Feu, précédées d’hommages et accomplies 
avec les mantras de Siva (ibid.). [H.B.] 

[<4] Nach der Jayakhyasamhita gibt es fiinfzehn agnisamskaras, 
zehn fir das Feuer in der Opfergrube (Aunda*) und finf ftir das 
Feuer auferhalb der Feuergrube. Die erstgenannten sind garbhanya- 
sa, pumsavana, vaktrakalpana, simanta, vaktranirydsa, niskrama, 
jatakarman, nadmadheya, bhoga* und adhikara*, die \etzteren prok- 
sana*, tadana*, arcana*, avakunthana* und amrtikarana*. Bei 
ihrer Durchfthrung werden verschiedene angamantras* angewandt 
(JayS 15.60c-61, 106-110b und 131-149b). 
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Fur eine andere Liste von agnisamskaras s. z.B. NaS 7.58-60b. 
[M.R.] 
— agnikarya. 


agnisoma, n.m.du. et nt. [©], feu et soma ; fire and soma; Feuer und 
soma. 

1. [54] agnisoma ist eine Bezeichnung fiir die Vokale, wobei 
agni* den kurzen, soma* den langen Vokalen entspricht. In dieser 
Form ist agnisoma ein Aspekt oder eine Erscheinungsform des 
Gottes (JayS 6.10, 4.116, 6.224-225). [M.R.] 

[A] Syn. saumydadgneya*. Verschiedene Entitaten werden ,,aus 
Feuer und soma beschaffen“ genannt: der Buchstabe 74 (NT, Komm. 
zu 2.23ab), die neutralen Vokale (napumsaka*: ISgP II kp 1.128c- 
129, 132d). [H.B.] 

2. [X£] Bezeichnung fiir die beiden dhdrands*, die der Reinigung 
eines Objektes mittels der Verbrennung und Wiederherstellung von 
diesem dienen. Ein Objekt kann rituell gereinigt werden, indem man 
sich mit dem meditativen Mittel der Festlegung (dharanda) vorstellt, 
daf} dieses verbrannt wird (dies ist die dharana namens agni) und 
danach durch das Uberschiitten mit Nektar wiederhergestellt wird 
(dies ist die dharand namens soma) (s. z.B. JayS 13.69-75b). 

3. [54] agni dient als Bezeichnung der kriydsakti*, soma als 
Bezeichnung der bhitisakti* (LT 29). [M.R.] 


agrajanmika, agrajanmi, nnjf. [A], femme de haute naissance 
([probablement] une brahmane); woman of superior birth ([pro- 
bably] a Brahman woman); Frau von hoher Geburt ([wahrschein- 
lich] ene Brahmanenfrau). 

In KMT 25.153, mentioned by Bhairava as the last in a series of 
nine “companions” (duti*) or saktis*, overwhelmingly of low des- 
cent, together with whom the sadhaka* should eat and drink. After a 
shocked reaction of Kubjika, who listens to the exposition, Bhairava 
adds a symbolical interpretation, in the course of which (25.165) the 
agrajanmi, now interpreted as “first-born” (agrotpannda), is identi- 
fied with Manonmani™, the primeval Sakti. [T.G.] 
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agramandapa, n.m. ou nt. [©], entrée [d’un temple] ; entrance (hall) 
[of a temple]; Eingangshalle [eines Tempels]. 

Syn. : mukhamandapa*. 

[ A] Dans un temple Sivaite, cette salle est située devant le gar- 
bhagrha*, dont elle peut cependant étre séparée par un vestibule 
nommeé ardhamandapa*. Voir PKam, ch. 70 et DAGENS 1977, pp. 
73-74. Devant la porte de ’ agramandapa se trouve la statue du Tau- 
reau, populairement nommé Nandin — ou la principale s’il y en a 
plusieurs. 

Ces structures jouent un role dans le rituel « public » : pratique 
de certains rites, localisation de quelques chapelles et, au moins a 
basse époque, limitation d’acces pour telle ou telle catégorie de 
personnes. [H.B.] 

[<4] Pour le Paficaratra, voir ParS 7.388ab, 400ab ; 11.28cd, 
250ab. [M.R.] 

— vrsa, Sivalayapravesa. 


aghamarsa, n.m., ou aghamarsana, n.nt. [©], pardon, effacement, 
des péchés ; forgiving, obliteration of sins; Verzeihung, Vergebung 
von Vergehen. 

[A] Le rite (dérivé d’un rite védique, mais accompli avec des 
mantras Sivaites) fait partie des purifications matinales obligatoires, 
suivant immédiatement le mdrjana* et précédant le tarpana* quoti- 
dien. Il se présente extérieurement comme un lavage du nez : de 
Veau claire est absorbée par la narine gauche, puis expulsée par la 
narine droite; mais cette eau est censée entrainer avec elle des 
souillures plus subtiles (Mrg kp 2.14c et comm.). La descr. est plus 
précise en SPI, p. 57 et AP, p. 34, cité la: le mantra est Vastra- 
mantra*, et eau doit étre rejetée sur la vajrasila*. [H.B.] 

[xt] Une des phases des ablutions quotidiennes (sndna*) : ParS 
2.87 ; PadS cp 13.41b. [M.R.] 


aghora, n.pr.m. [A], le Non-Terrible (par antiphrase) ; the Non- 
Fearsome (antiphrasis); der Nicht-Schreckliche (Antiphrase). 

Syn. : Asitanga, Ghora*, Bahurtipa™. 

Le troisiéme des cing Brahman”*, noir et d’aspect terrible. 

Lorsque les Brahman sont disposés selon la configuration 
nommeée vaktrabhangi* — c.-a-d. lorsqu’ils prennent |’apparence de 
Visages (de Sadasiva* ou de Bhairava*) dont quatre sont dans les di- 


89 


aghorabija 


rections principales et un au centre —, Aghora, réduit a un visage gri- 
magant, fait face au Sud. Méme disposition, mais sous la forme d’un 
crane, dans la mundabhangi*. Dans la dandabhangi* (ou brahma- 
bhangi*), ou les Brahman sont superposés, Aghora occupe la partie 
moyenne du corps anthropomorphe du Dieu, celle qui correspond au 
coeur. 

Aghora est en relation avec la kala* Vidya*, le Karana* Rudra, 
l’élément Feu. C’est celui des cinq Brahman a qui est confiée la des- 
truction du monde (samhara*, ddana* : voir Mrg kp 3.43). Outre 
cette fonction cosmique, il accomplit en ce monde, sur la demande 
dun adepte, tout acte de destruction souhaité (ibid., 3.46c-47a). 
Aussi l’invoque-t-on en ce but : pour tuer un ennemi (mdrana*), net- 
toyer un objet (SPI, pp. 302, 314), et surtout effacer les 
consequences des fautes que l’on a commises (prdayascitta* : voir 
SP2, pp. 236-322). Dans tous les cas ou il est invoqué indépendam- 
ment de Siva*, il prend la forme complete d’un dieu a l’aspect terri- 
fiant et se distingue alors trés difficilement de Bhatrava, auquel il est 
en fait souvent assimileé. [H.B.] 

Dans le Trika, les déesses dites aghora, décrites comme supré- 
mes (para), accordent a I’initié les fruits du royaume (ou de la gloire 
— dhaman*) de Siva (MVT 3.33). Elles le guident sur la voie de la li- 
bération (TA 3.73ab) différant en cela des déesses ghora* et ghora- 
tara*. [A.P.] 

— aghoramantra, pafiicabrahman, brahmamantra, mahdaghora, 
vaktra. 


aghorabija, n.nt. | A], germe phonique d’Aghora ; phonic germ of 
Aghora; Aghoras Keim[mantra]. 

C’est HUM ou KSUM, selon que la lettre de Siva est H4* ou KSA*. 
[H.B.] 

— aghoramantra, brahmamantra. 


aghoramantra, n.m. ou nt. [ A], mantra d’Aghora ; Aghora-mantra; 
Aghoramantra. 

Le mantra le plus simple: om hum aghorahrdaydya namah 
(« Om Hum, Salutations a Aghora-qui-est-le-Coeur ») €voque la po- 
sition d’Aghora* selon la dandabhangi*. Il est utilisé pour construire 
cette partie du corps-de-mantra (vidyddeha*) du Dieu (voir Aghora- 
Sivacaryapaddhati, citée en SP1, p. 179 sous [57b]), ou ’imposer sur 
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son propre corps lors du proces de sakalikarana*, ou encore pour 
s’appliquer des cendres sur la poitrine lors du « bain de cendres » 
(bhasmasnana* : SP1, p. 34). 

La forme védique originale (TaittA X.45), parfois employée 
aussi, est un mantra plus long, de 32 syllabes (aghorebhyo ’ tha gho- 
rebhyah ...: voir SVT 1.41-43 ; légerement different en Rau, vol. 1, 
p. 26, n. 20). Ce dernier, nommé bhairavamahamantra, fournit, par 
division (inégale) en huit fragments, huit autres mantras (donnés en 
Rau kp 2, aprés le s/. 4ab) qui évoquent chacun une « partie » (kala*) 
d’Aghora, et permettent de construire en détail la section correspon- 
dante du corps de Siva. [H.B.] 


aghora, nf., Vv. S.v. aghora. 


aghorastra|mantra], n.nt. [A], ’ Arme d’Aghora ; Aghora’s wea- 
pon; Aghoras Waffe. 

L’un des nombreux mantra-armes (astramantra*) associés a Si- 
va. Formule en VatS, 8.61-64 (corr.) ; UKar 72.20c-23 (trés corr.) ; 
SP4, App. III. 

Forme de méditation de la divinité correspondante en IsgP II kp 
12.96c-102. [H.B.] 

— aghora, astra, mantra. 


ankura, n.m. [©], pousse ; sprout; SproB. 

Des pousses, que l’on a fait germer en temps voulu, sont présen- 
tées a la divinité principale d’un rituel solennel:c’est lan- 
kurarpana*, qui a pour fonction d’annoncer, et probabl. d’assurer 
(voir Aj 35.2a : mangalartham), le succes du rituel en question. 

[ A] Certains textes, comme Dipta, cité Aj, vol. 1, p. 326, n. 18, 
en distinguent trois catégories : les utsavankura™, les tirthankura* 
(remplacés par avabhrthankura en IsgP II kp 49.8-9) et les dhva- 
jJankura*. [H.B.] 

— ankurapatra, mangalankura. 


ankurapatra, n.nt. [©], récipient pour les pousses ; receptacle for the 
sprouts; GefaB ftir die Sprossen. 

C’est la que l’on seme et fait germer les pousses (ankura*) utili- 
sées pour l’ ankurarpana*. 
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Trois types sont nommeés, de formes et tailles différen- 
tes : palika*, ghatika* et sarava*, toujours dans cet ordre (Aj 35.3- 
8; Rau kp 17.12-16; PKam 63.9-17, incompletement cité en Aj, 
ibid. ; IsgP II kp 10.8 ; ParS 16.56c-57b ; PadS kp 24.74c-76b). Ils 
sont respectivement présidés : par Visnu, Siva et Brahman selon 
PKam ; par Visnu, Brahman et Siva selon IsgP ; par Brahman, Visnu 
et Rudra (ou Siva, ou ISvara) selon Rau et PadS ; par Afijanabha, 
Padmanabha et Dhruva selon ParS 16.158c-159. Ils doivent étre uti- 
lisés ensemble, au moins pour les rituels les meilleurs (PKam). Le 
premier, coupe a pied trés ouverte, est le seul utilisé de nos jours 
dans le Tamilnad. [H.B., M.R.] 


ankurarpana, nn.nt. [©], offrande de pousses; presentation of 
sprouts; Opfer von Sprossen. 

Syn. : ankurdropana. 

Rite considéré en général comme indispensable avant tout rituel 
important, occasionnel ou optionnel, concernant le temple, en parti- 
culier le mahotsava*. Plusieurs jours auparavant, on séme des grai- 
nes dans des récipients spéciaux (ankurapatra*) en nombre variable, 
spécialement préparés et diposés en cercle autour d’un autre ou |’on 
invite Soma*. La terre provient d’un ensemble de lieux fastes bien 
définis. Les pousses (ankura*) qui surgissent ne sont pas réellement 
offertes au Dieu, mais leur prospérité semble annoncer le succés du 
rituel envisagé. 

Le rite (sans doute pas trés ancien) est complexe, et sa descr. oc- 
cupe en général tout un ch. 

[A] Voir Aj 35; Aj 27.137-150 et Dipta, cité la; Rau kp 17; 
PKam 63 ; PKar 20 ; Su kp 35 ; IsgP II kp 10. [H.B.] 

[<4] Voir ParS 16.55-202 ; PadS kp 24.25c-99. [S.R.-S.] 

— pratisthda, bija, mangalankura, mrtsamgrahana. 


ankusa, n.m. [©], crochet (notamment a éléphant) ; hook (esp. ele- 
phant-driver’s hook); Haken (im besonderen der eines Elefanten- 
fihrers). 

1. Arme tenue en main par diverses divinités. 

2. [A] Nom de la lettre U selon Ksemaraja, commentant NT 
2.23b. Nom du bija* KRoM selon Raghavabhatta ad ST 10.101 (p. 
488) : ankusah krom. 
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3. [Xt] Nom de la lettre R selon LT 25.6ab et JayS 6.35cd. [H.B., 
G.F., A.P., M.R.] 
— dyudha. 


ankusamudra, nf. [©], geste du crochet ; hook-mudra; Haken- 
Geste. 

1. Forme simple : photo en SP1, Pl. I, mudra* n° 9. Geste sem- 
blable selon JayS 8.48d-50, qui cependant le fait faire de la main 
gauche. 

Ce geste sert parfois a évoquer l’objet ankusa*, mais plus sou- 
vent a saisir, pour l’amener a soi, une réalité invisible. Ex. : SP1, p. 
20 ; SP3, p. 254 et Index. [H.B., M.R.] 

2. [A] Autre forme, avec un symbolisme différent, de cette 
mudra — nommeée alors parfois mahankusamudra — dans les textes 
sakta, ainsi le YH 1.65-66 (et dipikd ad loc.). [A.P.] 


anga, n.nt. [©], Membre [d’une divinité] ; limb [of a divinity]; Glied 
[einer Gottheit]. 

C’est Pusage le plus caractéristique du terme. Chaque divinité 
est pourvue de « Membres » associés a sa forme transcendante. On 
en nomme en général six : le Coeur, ird* ; la Téte, siras* ; la Touffe, 
sikha* ; la Cuirasse, varman* ; ’ Arme, astra* ; les Yeux, netra* — 
parfois cing, en supprimant netra. Une autre série de noms: Sar- 
vatman, Susiva, Jvalini, Pingala et Sivastra apparait dans quelques 
textes pour les Membres de Siva (ex. MatP kp 1.63-64b, qui omet les 
Yeux), mais ces noms sont plus souvent affectés 4 des Membres spé- 
ciaux nommeés vidyanga*. 

Parfois présentés (surtout par des traités tardifs) comme des par- 
ties constitutives du « corps » de la divinité, les Membres représen- 
tent, en fait, soit ses Perfections naturelles (les six guna* du Siva su- 
préme ou de Visnu), soit les pouvoirs spéciaux dont elle dispose et 
qu’elle peut conférer 4 un adorateur engage. Ils sont exprimés par 
des mantras nommés angamantra*. Voir pour le Sivaisme : SP3, pp. 
400-405, n. 440 et BRUNNER 1986b ; pour le Paficaratra : SatS (V) 
2.34c-35b (réf. G.C.). 

Toutes les divinités, y compris les Anga eux-mémes, possedent 
des Anga. 


93 


anganyasa 


[A] Il arrive que le mot anga désigne a la fois les Anga et les 
Brahman* attachés a une divinité (voir bhoganga*, layanga*), ou 
méme toutes les Formes divines associées a un dieu principal. [H.B.] 

— anganyasa. 


anganyasa, n.m. [©], 1. imposition des Membres (Anga) ; installing 
of angas; Auflegen der Glieder; — 2. imposition [de Puissances] sur 
son corps; placing [of mantras] on one’s body; Auflegen [der 
Krafte] auf den eigenen Korper. 

Dans les deux cas, le rite est accompli par récitation des mantras 
voulus avec (si l’objet est matériel) toucher des points ot les Puis- 
sances par eux désignées doivent se loger. 

1. [A] Rite par lequel l’officiant donne a un Dieu qu’il vient 
d’inviter (Siva, le plus souvent) les cing ou six Membres qui lui sont 
associés (Anga*), ou les onze (Anga et Brahman”*), ou se les donne a 
lui-méme avant son culte (ex. : Mrg kp 3.6-10). Le terme peut étre 
employé pour les Membres liés au Dieu (/ayanga*), que |’on place 
alors a leurs places naturelles (PKam 4.337 ; Aj 20.81-84 et 99-100) 
aussi bien que pour les Membres détachés (bhoganga*), que l’on 
dispose autour du Dieu (Mrg kp 3.20-21b). 

[<4] Paficaratra : le nydsa* décrit in JayS 12.86-88b est un anga- 
nydsa de ce type. 

2. [©] Imposition sur son corps (anga), par l’officiant, des man- 
tras de Siva (ou d’un autre Dieu). Voir pour le sivaisme : AP, p. 24, 
citée en SP1, App. I (de la p. 324, ligne 13 a la p. 325, ligne 12); 
pour le Paficaratra : JayS 11.22c-38b (proces nommé 1a dehanyasa*) 
et SatS (V) 17.30c-35b. 

L’anganydsa du premier type est dans ce cas partie du proces. 
[H.B., G.C., M.R.] 

— karanyasa, sivikarana, samhitamantra, sakalikarana. 


angamantra, n.m. ou nt. [©], mantra d’un Membre ou mantra-Mem- 
bre [d’une divinité] ; mantra of a limb [of a divinity]; Mantra eines 
Gliedes [einer Gottheit]. 

[ A] 1. Forme courante pour l’hommage : « Om + bija + nom du 
membre au datif + namah ». Les bija* sont formés avec la lettre de 
la divinité qui posséde ces Membres, suivie respectivement de la 
série des voyelles longues (a, i, U, ai, au) pour le Coeur, la Téte, la 
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Touffe, la Cuirasse et les Yeux (si on les envisage), et de ah pour 
l’Arme. Voir Mrg Ap 1.4a (trad. BRUNNER 1985, pp. 8-9 et notes). 

2. Autre formation : chaque angamantra peut étre formé autour 
dun fragment du mulamantra* correspondant (que ce dernier se 
présente comme une longue formule ou comme une série de bija), 
d’abord découpé en six. Ex. du premier cas en BRUNNER 1986b, pp. 
116-117 et n. 100 ; du deuxiéme en SP3, p. 34, pour Astra*. 

3. Une formation semblable résulte du découpage (en cinq cette 
fois), non du mulamantra, mais d’une portion donnée d’une longue 
formule nommeée vyomavyapin*. Voir MatP kp 1.60c-64b et Intr. p. 
X11. 

Selon la majorité des textes, la terminaison (jati*) est la méme 
pour tous les Membres lors des cultes quotidiens : namah pour 
Vhommage, svahda pour des oblations (dans certains cas elle peut étre 
précédée d’une autre, Hum phat par ex., pour Astra). Pour les rites 
optionnels (kamyakarman*), la jati change avec le Membre. [H.B. ] 

[<4] Descr. des six angamantra de Visnu en JayS 6.107c-134. 
[M.R.] 

— anga, brahmamantra, samhitamantra. 


angavithi, nf. (dans un mandala): v. s.v. vithi. 


anguli- ou angulijapa, n.m. [©], récitation [d’un mantra en comp- 
tant] sur les doigts; recitation [of a mantra by counting] on the fin- 
gers; Rezitation [eines Mantra mittels Abzahlen] der Finger 
[glieder]. 

Se fait en décomptant la répétition rituelle murmurée (ou pensée) 
dun mantra (japa*) sur les phalanges des doigts de la main droite, 
généralement en allant de l’auriculaire au médius, une phalange, re- 
présentant le meru™, étant sautée. 

Le Tarabhaktisudharnava cite a ce sujet divers textes (titres non 
précisés) ainsi qu’un passage de la Sanatkumarasamhita dans lequel 
ce japa porte sur dix phalanges, en commengant par le milieu de 
Vannulaire, puis en allant de l’auriculaire a la base de l’index (TBhS 
5, malavidhih, p. 224). [A.P.] 

— aksamala, karamala. 
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anguli- ou angulilanchana, n.nt. | A], brilure des doigts ; burning 
of the fingers; Verbrennen der Finger. 

Rite accompli sur les doigts d’un dcarya* nouvellement 
consacré. II est expliqué par la nécessité de rendre ces doigts aptes a 
opérer l’activation (dipana*) des mantras. Voir SP3, p. 492; 
discussion et réf. p. 494, n. 55. [H.B.] 

— dcaryabhiseka. 


anguliya, n.m. ou nt. [O], bague ; ring; Ring. 
[ A] En or, fait partie des ornements des cinq membres (pajican- 
gabhusana*) que doit porter l’dcarya*. [H.B.] 


angustha, n.m., v. 8.v. padangustha. 
acalalinga, n.nt., Vv. s.v. sthiralinga. 


acyuta, n.pr.m. [XX], VInébranlable, ’Imperturbable ; the Unsha- 
kable; der Unerschiitterliche. 

1. Beiname Visnus (z.B. JayS 1.14, 22, 69 etc.). 

2. Name einer der Teilmanifestationen des hdchsten Gottes 
(JayS 4.5, 13). Acyuta entspricht in der Evolutionsreihe dem vyiha* 
Samkarsana* und wird manchmal mit diesem identifiziert (vgl. JayS 
23.125 und den Kommentar von Alasinga Bhatta zu SatS (V) 2.72 
und 5.68c-79). [M.R.] 

— dhrtisakti. 


aja, n.pr.m., le Non-né ; the Unborn; der Ungeborene. 

[ A] Nom de l’un des cing Brahman™. V. s.v. sadyojata. 

[xt] Bezeichnung fiir den héchsten Gott (JayS 4.79, 16.198, 
26.48). [M.R.] 


ajapa, n.f. | A], la non-récitée ; the unrecited; die nicht Rezitierte. 

Nom donné au mantra hamsa* en tant qu’il désigne |’ensemble 
des deux sons — ha et sa — que produit naturellement, sans interrup- 
tion, le mouvement du souffle respiratoire. Cette enonciation est 
censée se répéter vingt et un mille six cents fois par nycthémére 
(ahoratra) : GS 42-43 (cf. YCGU 31c-33b; DBiU 61c-63b) ; GhS 
5.84. 

La pratique, rituelle ou yogique, de la « non-récitée » est appelée 
ajapajapa*. 

Voir PADOUX 1987, p. 145. [A.P., C.B.] 
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ajapajapa, n.m. [A], récitation de la non-récitée ; repetition of the 
ajapa; Rezitation der nicht Rezitierten. 

Répétition ritualisée de l’ajapa*, le mantra hamsa* : ST 14.80- 
91 et Raghavabhatta ad loc. 

Dans la pratique yogique, ce mantra — compris aham sah — prend 
la forme inversée so ’ham (inspiration-expiration), « je suis Lui », la 
répétition étant accomplie en vue de s’identifier 4 Siva : VBh 154- 
156 et comm. ; ST 25.50 sq. et Raghavabhatta ad loc. ; YB (138- 
139), p. 64 (cf. YSiU 1.130c-132b) ; YVi 28-30 (cf. BVU 78-80) ; 
HU 10 sq. 

La « non-récitée » est alors parfois identifiée a la gdayatri : GS 
44ab (cf. YCUU 33cd; DBiU 63cd) : ajapadnadmagayatri yoginam 
moksadayini, « La gayatri nommée ajapd donne aux yogins la libe- 
ration » ; GU 22.12 (cf. NirvU 36) ; GhS 5.84e. 

Il s’agit probabl. d’une pratique avant tout Sivaite/sakta. Descr. 
imagée de ce japa* et du mantra hamsa dans DS 7.1-31. Voir aussi 
Raghavabhatta ad ST 14.91 (longue citation) ; GhS 5.90-96. 

Voir PADOUX 1987, pp. 144-147 ; Bouy 1994 (pour les concor- 
dances textuelles). [A.P., C.B.] 


ajita, n.prf. [©]. 

Nom d’une Sakti*. 

[A] Cette Sakti est identifiée a l’une des pierres (ou briques) de 
fondation du temple, dans le cas ot l’on en prévoit neuf. Voir SP4, 
p. 30. Dans le VSikhT 30c-32b, c’est la troisiéme des quatre sceurs 
(ou Sakti) de Tumburu. [H.B., T.G.] 

[x4] C’est une Amie (sakhi) de la Sakti Jaya* (JayS 27.98-100b). 
[M.R.] 

— istaka, prathamasilda, prathamestaka, silanyasa. 


ajnana, n.nt. [©], ignorance ; ignorance; falsches Wissen. 

1. The bound situation of the soul or self which is ignorant of, or 
has forgotten, its Sivahood; often characterized as a “darkness” or an 
“Impurity”. 

Ref. KMT 6.78: ajfidnamalaripena yavad baddhah sa pud- 
galah | na janati pardtmanam tavan maya pravartate || “As long as 
this individual self, bound by ignorance appearing as impurity (ajna- 
na- = ajndnena?), does not recognize the Supreme Self, during that 
time the Maya is active”. The context is yogic as well as speculative 
(discussion of mudrdas* as aspects of Sakti*). [T.G.] 
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Pour le Sivaisme non dualiste, « l’impureté fondamentale est 
tenue pour étre l’ignorance, qui est la pousse d’ou nait le flux du de- 
venir » : malam ajnanam icchanti samsarankurakaranam, selon la 
formule du MVT 1.22cd, citée et commentée par Abhinavagupta 
dans TA 1.22 sqq. Posant ce principe, Abhinavagupta en déduit que 
la connaissance est la seule cause de la délivrance (jfanam mok- 
saikakaranam, id. 1.22cd), prenant en cela une position opposée a 
celle du Saivasiddhanta. Cette ignorance n’est pas personnelle, mais 
métaphysique, cosmique. Jayaratha le précise ad loc. (vol. 1, p. 55) 
quand il dit : « C’est une conception erronée confondant soi et non- 
soi et qui provient de ce que le Seigneur cache sa propre essence par 
le jeu de sa pure liberté. C’ est cela méme qu’est l’Gnavamala* ». 

Selon Penseignement Sivaite (sivasdsane), dit Abhinavagupta 
(TA 1.36), V’ignorance est de deux sortes : soit spirituelle (paurusa, 
ainsi nommeée parce que manifestée au plan du fattva* de purusa*, 
ce qui fait qu’elle est cosmique) — c’est celle que l’on nomme mala“, 
celle qui voile notre propre nature Sivaite ; soit intellectuelle (baud- 
dha, car située au niveau de la buddhi), ignorance personnelle, étant 
celle dont fait preuve l’esprit humain dans ses activités mentales 
d’étre limite par les cinq cuirasses (les kavicuka*). 

Voir HULIN 1994. [A.P.] 

Pour la majorité des auteurs du Siddhanta, et bien qu’ils appel- 
lent parfois ajndna \’Gnavamala \ui-méme (Vv. s.v.), cette ignorance 
n’est qu’une consequence du mala (MK 49 et comm. par Rama- 
kantha), qui est une substance (dravya) ; elle ne peut donc disparaitre 
par un acte de connaissance. Un autre courant minoritaire affirme 
cependant cette possibilité (voir BRUNNER 1992, pp. 29-30 et nn. 84 
et 106). [H.B.] 

— jndna, mala, maya. 

2. Un des états (bhava) de la buddhi et, a ce titre, élément du 
trone (asana*) divin. 

[A] Dans la plupart des textes Sivaites, c’est l'un des quatre 
« corps » (gatra*) qui relient deux a deux les « pieds » (pdda*) du 
trone, formant avec eux le simhdsana*. Les trois autres gdtra 
sont : adharma*, anaisvarya* et avairadgya*. Voir SvT 2.63c-64b ; 
PKam 4.296c-297b ; Rau kp 10.23ab ; Aj 20.146c-147b ; AP, p. 88. 
[H.B.] 
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[<4] Dans les textes visnuites, il fait partie du second groupe de 
quatre des 16 pieds du trone de Visnu (JayS 12.8cd ; ParS 5.10; LT 
36.15). [M.R.] 


anjana, n.nt. [©], 1. collyre ; fard, collyrrum; Schminke, Kollyrium; 
— 2. onction, coloration, tache; colouring, stain; Farbung, Be- 
fleckung. 

1. A black pigment, often applied to the eyelashes as a cosmetic; 
also used in magical rites. Prepared from lamp-black, or from mi- 
neral sources (antimony etc.; see MEULENBELD 1974, pp. 438f.). 
[T.G.] 

In Saiva and vaisnava traditions, it is sometimes offered to the 
deity (see SP2, pp. 94, 146; JayS 20.255d; 23.40cd, 77ab, 118; 
27.72b; ParS 19.45-46). In the worship of netramantra*, the sadha- 
ka* applies collyrium to his eyes and obtains thereby different 
siddhis* like the ability of making oneself invisible or seeing any- 
thing in the world including the invisible (JayS 28.106c-127). For 
the preparation of anjana see JayS 26.64-66. [M.R., M.C.-D., T.G.] 

In books of magic (e.g., SNK, Chapter 15), recipes involving a/- 
jana are prescribed with a view to enable the practiser to see the in- 
visible, especially a hidden treasure; other applications in the field of 
subjugation of human beings. See GOUDRIAAN 1978, pp. 307, 317f.; 
WIRZ 1941, pp. 248ff. (Sri Lanka; with invocation of Anjana Devi, 
mother of Hanumant). [T.G.] 

2. In the Siddhanta, a/ijana is one of the numerous syn. of mala* 
(Gnavamala*). See s.v. Ex. in Mrg kp 8.84 et 103, comm. (afjana- 
paripaka). [H.B.] 

Analogously, Jayaratha, ad TA 3.105 (vol. 2, p. 112), uses 
anjana for the “colouring”, or stain, that the divine Power mani- 
festing the universe superimposes (upddhi) on the purity of supreme 
Consciousness. [A.P.] 


anjali, n.m., aitjalimudra, anjali, nnf. [©], geste @hommage ou 
d’offrande ; gesture of respect or offering; Geste der Huldigung oder 
des Darbringens. 

Les mains rapprochées, en forme de coupe, sont placées contre 
Soi, au niveau du coeur en général. Voir SP1, Pl. I, mudra* n° 12. A 
distinguer de la namaskaramudra*. [H.B.] 

— jalanjali, puspanjali. 
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anjalikara, n.pr.m., Vv. 8.v. anjalikarin. 


anjalikarin, n.pr.m. [3X]. 

Wortliche Ubersetzung: ,,der [die Hande zu einem] afjali* legt“. 
Bezeichnung flr eine bestimmte Gruppe der Vaisnavas, die neben 
den sattvatas* und den vipras* zu der Gruppe der dptas* gezahlt 
wird. Die besonderen Merkmale der anjalikarins sind, daB sie keine 
Opfer fur ,,niedrigere“ Gottheiten, wie z.B. Brahma, Rudra oder 
Indra, durchftthren, als samnyasins leben und ihr erstrebtes Ziel die 
Emanzipation (moksa) ist (JayS 22.29c-32b). Syn. sind anjalikara 
(JayS 22.58c), anjalika (JayS 20.267a, ParS 12.313c), anjalivaka 
(JayS 21.87a). [M.R.] 


anjalimudra, nf., v. 8.v. anjali. 
anjalika, n.pr.m., Vv. 8.v. anjalikarin. 
anjaliyaka, n.pr.m., V. 8.V. anjalikarin. 


attahasa, n.m. [A], rire éclatant ; boisterous laughter; schallendes 
Gelachter. 

Ce rire est caractéristique de Siva et d’autres divinités redou- 
tables. Il doit étre émis par l’adepte lors de certains rites, notamment 
lors des observances mantriques dites vidyavrata* ou vidydnga- 
vrata*. La pratique en remonte aux Pasupata (PasS 1.8). On trouve 
ce rire mentionné ou prescrit par exemple dans le Siddhayogesvari- 
mata (10.10, ou 31.2 ot c’est Bhairava qui rit ainsi : attahdsam ... 
devadevena ; information TORZSOK). Voir aussi TA 15.312. [A.P.] 

— khattiki. 


animadi, n.nt., animan et les autres [siddhi| ; animan and the other 
[siddhis]; animan und die anderen [siddhis]. 
— siddhi. 


anu, n.m., 1. [©] ame, partie spirituelle de 1’étre ; soul, spiritual part 
of a living being; Seele, geistiger Teil des Lebewesens; — 2. [A] 
mantra ; Mantra. 

1. [A] Dans les textes du Siddhanta*, le terme est exactement 
syn. d’atman* (Mrg kp 1.1 et comm. ; trad. BRUNNER 1985, pp. 3-4 
avec notes). On ne peut alors le traduire par « atome », « ame ato- 
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mique »>, etc., car cet anu est toujours congu comme infini et omni- 
pénétrant (voir Mrg vp 6.7a et kp 7.77cd et comm.), ne pouvant étre 
localisé et déplacé que grace au corps subtil qui le limite, ou par un 
artifice lui fournissant un écrin de mantras. On distingue les muk- 
tanu* (Ames libérées, identiques 4 Siva) et les autres, réparties en 
trois catégories selon le nombre des liens qui les empétrent. [H.B. ] 

Dans les textes, Sivaites non dualistes, du Trika, anu ne s’ap- 
plique a l’ame individuelle qu’en tant qu’elle est limitée : « Panu », 
dit Abhinavagupta (TA 1.221ab), « [reléve de] la division ou diffé- 
renciation manifeste, sa voie est donc l’Gnava » (anur nama sphuto 
bhedas tadupaya ihdnavah). Ces ames limitées sont cependant 
capables d’atteindre la connaissance supréme : TA 1.141 (et Jaya- 
ratha ad loc., vol. 1, p. 151). On retrouve cette conception chez Kse- 
maraja (SSV ad SS 3.4) qui, comme Abhinavagupta, fonde sa 
position sur le systéme des trois voies de la libération, les updya*, 
exposé dans MVT 2.20-23. 

[<4] On trouve une conception analogue de |’anu dans certaines 
Samhitas du Paficaratra, ainsi AhS 14.18-20, ot la condition de l anu 
(anutva) est un effet du voilement par elle-méme de la divinite. 
L’anu est caractérisé par sa limitation et par sa capacité limitée 
d’agir, de connaitre, effets de la maya*, selon le LT 7.26-27. [A.P.] 

— danavapaksa, Gnavamala, caitanya, jiva, pasu, pralayakala, 

2. anu est dans les textes du Siddhanta le terme le plus courant 
pour mantra* (que la formule soit développée ou réduite au bija*) 
aussi bien que pour Mantra (voir Mrg kp 3.33, 3.38, etc., et 1’ Index 
de la trad. BRUNNER 1985). Cet usage surprenant vient probabl. de 
ce que les Puissances nommeées Mantra sont, a quelques exceptions 
pres, congues comme des ames individuelles, ou en tout cas 
présentent un tel aspect (anupaksa, Gnavapaksa*). [H.B.] 


anupaksa, n.m., v. 8.v. Gnavapaksa. 


anda, n.nt. [©], ceuf [cosmique] ; [cosmic] egg; [kosmisches] E1. 
[A] Outre le brahmdanda*, hérité des textes classiques, mais 
réduit dans son extension, les traités Sivaites mentionnent d’autres 
« ceufs », sans qu’aucun exposé systématique connu en présente 
l’ensemble. Un texte cité par Narayanakantha a la fin de sa vrtti de 
Mrg vp 13.178 nomme par ex. : un parthivanda (identique au brah- 
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manda), un prakrtanda, « et deux plus élevés », ce qui doit évoquer 
la liste du MVT 2.49 : parthiva, prakrta, mayiva, sakta. 

Mais on rencontre dans le Svacchanda un rudranda (SvT 
10.759a), un virabhadranda (SvT 10.761ab), et V’affirmation qu’il y 
en a des milliers (SvT 10.3d). Le terme anda semble dans ce cas 
avoir simplement le sens de « domaine ». [H.B.] 

[<4] Auch nach den Paficaratra-Samhitas bestehen viele andas, s. 
AhS 9.14cd, 16b; PadS jp 12.47; SCHRADER 1916, pp. 81 ff. [M.R.] 

— bhuvana. 


andajadi, n.nt. [ A |, la [couche de] plume et les autres ; [bed of] fea- 
thers, etc.; das [Lager aus] Federn und den ubrigen. 

Suite des cinq couches de natures différentes que l’on superpose 
pour faire le lit du /inga* (ou d’une image sculptée) en vue du saya- 
nddhivasa*, a savoir: 1) andaja (plumes) ; 2) mundaja (coton) ; 3) 
romaja (laine) ; 4) carmaja (peau) ; 5) vamaja (soie). Voir SP4, pp. 
32-34, n. 105 ; Su kp 22.145-148 (dans un autre passage, cité en Aj 
p. 148, n. 3, le méme Suprabheda intervertit 4 et 5, aboutissant a 
Vordre préconisé dans le Vira, T. 30, 61.78-80). On peut aussi 
superposer ces mémes couches dans un tout autre ordre, carmddi par 
ex., soit 4, 3, 2, 1, 5, qui semble plus logique (SPrV, p. 239, avec 
varmaja pour vamaja) ; ou n’en prévoir que quatre (Aj 18.117 ; Dip- 
ta, cité la n. 3). [H.B.] 

— sayana, sayandadhivasa. 


atiguhydastaka, n.nt. [A], Voctade trés secréte; the most secret 
eight; die hochst geherme Achtheit. 

Nom donné a huit mondes de la kala* Pratistha* : voir SP3, p. 
301, n. 291 et Pl. VIIB avec autres réf. [H.B.] 

— bhuvana. 


atinaya, n.m. [A], le chemin au dela [des autres] ; the way beyond 
[the others]; die Lehre jenseits [aller anderen]. 

Terme employé pour désigner |’école Krama. On le trouve dans 
un vers cité par Jayaratha ad TA 4.173ab (vol. 3, p. 195) au cours 
d'une discussion sur les diverses lignes de transmission de cette 
école : srikeyuravatitah prabhrti sricakrabhanusisyantam | samtata- 
yo ’tinayasya prathita iha sodasaivettham ||. Le terme est aussi uti- 
lisé par Sitikantha dans le Mahanayaprakaga, p. 126 (comm. ad 
MahP 11.6) : asmims catinayasarasarvasve kramarthe yac carama- 
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sthanam tatraiva sarvesam kramadnam visrdntatvat tasyaiva pra- 
dhanydad ekaiva samayavidya, et p. 141 (comm. ad MahP 13.6) : he 
sujana janah bhavatam atinayavistanam mahamnayakhyam rahas- 
yasthdnam ... [R.T.] 

— mahartha. 


atimarga, atimargika, a. | A], « hors-voie », supramondain ; supra- 
mundane; dartiber hinausgehend, tiberweltlich. 

S’applique a lune des cinq catégories (laukikadi*) de traités 
(tantra* ou sastra*), de connaissances (jidna*) ou d’actes (kar- 
man*) qui sont considérées par les textes Sivaites. C’est la quatriéme, 
dans un ordre ascendant, juste au-dessous de la catégorie saiva. Elle 
est liée a la kala* Santi* et a l’aspect Tatpurusa* de Siva. 

Le SvT 11.182-183 explique le mot par « au-dela des notions de 
Vintelligence limitée (buddhibhava, glosé par dharmddi*) » et « au- 
dela du monde de la transmigration (/oka) ». 

Voir PKam 1.18a (tantra) ; SVT 11.44a et 182-184 (jidna) ; Mrg 
kp 8.78a (karman), avec le comm. ad loc., qui rétablit la bonne 
séquence et précise le texte en disant clairement de ces karman (au 
pl.) quwils sont engendrés par le yoga (atimargdni karmdani yoga- 
janyani : trad. BRUNNER 1985, pp. 244-246 et n. 18). Selon Nirmala- 
mani, commentant AP, p. 337 ot l’on trouve la formule atimargikam 
yogajanyam, il s’agit d’actes accomplis par des Pasupata* ou 
d’autres semblables, c.-a-d. par des ascéetes adorateurs de Siva, mais 
différents des Saiva* proprement dits. SvT 11.184 rattache égale- 
ment cette catégorie aux Kapalavratin* et aux Pasupata. 

Voir aussi SANDERSON 1988, pp. 664-667, qui, dans |’enseigne- 
ment Sivaite (sivasdsana), distingue deux courants (srotas*), le man- 
tramarga* et Vatimarga. [H.B.] 


atita, n.pr.m. [A], Celui qui a dépassé ; he who has transcended; der 
[etwas] uberstiegen hat. 

According to KMT 1.43c, the fifth of the “six Prakaras” (satpra- 
kara*), a series beginning with Ananda* and Avali*. Goddess Kub- 
jika asks Siva for further information about the series, but obtains no 
answer. 

In the Kularatnoddyota, in a passage where the six Prakaras are 
localized on the satcakra* (KuRU,, 8.19 [fol. 43a]), atita is placed in 
the visuddhi* (cakra). [T.G.] 
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atharvaveda, n.m., Vv. 8.v. adharesa. 


advaitacara, n.m. | A], conduite selon la non-dualité ; non-dualistic 
practice; Wandel der Nicht-Zweiheit. 

Fait partie d’une série de termes visant a définir ce qui caractéri- 
se le type de conduite que suit un adepte tant dans le domaine rituel 
que, plus généralement, dans le comportement quotidien (v. par 
exemple kulacadra*, vamacara*, nirdcara*, sarvacara™, etc.). Le 
terme se trouve dans le Tantrasadbhava (TSB, fol. 24b; si. 
1.472d) : advaitacdradisakah, « ceux qui méprisent la conduite 
selon la non-dualité » (le maitre ne doit pas leur donner le jaanam 
kaulikam). Voir aussi advaitakriyad dans le méme texte (fol. 16a-b ; 
sl. 1.321): mamatvam tyaja sarvatra naham asmiti bhdvayet | 
nadham asmi na canyo ’sti advaitakriyaya ratah ||. Voir également le 
Kaulajfananimmaya, en particulier le ch. 11, ou l'advaitacdra est mis 
expressément en relation avec la consommation rituelle de substan- 
ces prohibées, etc. (KJN s/. 11.22a, 43c ; 12.9b, etc.). [R.T.] 


adhahkundalini, nf. | A|, kundalini inférieure ; inferior kundalini; 
die niedrigere Aundalini. 

Selon le PHr 18, comm., c’est la kundalini* présente dans le mi- 
ladhara* (qwil nomme medhrakanda*). Elle est aussi nommée ag- 
nikundalini, ainsi dans la YHDi, pp. 274, 359 (voir PADOUX 1994, 
pp. 309, 376). Ksemaraja (loc. cit.) la désigne de fagon analogue 
comme feu (vahni), en précisant qu’il s’agit d’un processus — ou 
dun état — de contraction (samkoca*) di a ce que le prdna* pénétre 
dans le centre inférieur. Ksemaraja mentionnant une absorption par 
contact avec la base, la partie médiane et la pointe (tanmiilatadagra- 
tanmadhyabhumisparsavesah) de cette kundalini, elle pourrait ne 
pas se limiter au muladhara (voir PADOUX 1994, tableau, p. 378, et 
SILBURN 1983). 

Ksemaraja cite a ce propos, dans le Pratyabhijnahrdaya, le VBh 
68 prescrivant de fixer la pensée « dans l’intervalle entre feu et 
poison » pour y trouver la félicité: il s’agit sans doute la d’une 
pratique a la fois mantrique et sexuelle, que l’on trouve mentionnée 
par Abhinavagupta dans le TA 3.146-148 et 168-171 o0 il se référe 
au Kulagahvaratantra. [A.P.] 

— amrtakundalini, urdhvakundalini, vahnikundalini, visatattva. 
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adharma, n.pr.m. [©], Injustice ou Deésordre [personnifié] ; injustice 
or disorder [personified]; [personifizierte] Ungerechtigkeit od. Un- 
ordnung. 

Un des états (bhava) de la buddhi et, a ce titre, élément du tréne 
(Gsana*) divin. Détails et réf. s.v. ajfdna (2). [H.B., M.R.] 


adharmadi, n.nt. [©], adharma et les suivants ; adharma and the fol- 
lowing ones; adharma und die tbrigen. 

Il s’agit de quatre éléments du trone divin, a savoir adharma*, 
ajnana™, avairagya*, anaisvarya*. 

Souvent désignés par l’expression « les opposés de Dharma et 
des suivants » (par ex. en JayS 7.22c). [H.B.] 


adhikara, n.m. [©], aptitude, capacité, autorité, prerogative ; authori- 
ty, qualification, right and responsability; Befugnis, Befahigung, ver- 
pflichtende Berechtigung, Eignung, Macht. 

1. [A] Il s’agit toujours de la capacité d’agir dans tel ou tel 
domaine ; et parfois le terme ne signifie qu’ activité. 

1.1. Aptitude 4 agir qui se manifeste spontanément chez Siva : 
voir adhikarasiva, adhikardavastha. 

1.2. Autorité solennellement conférée a l’acarya* ou au sadha- 
ka* que l’on vient de consacrer. L’acdrya se voit accorder trois pré- 
rogatives essentielles : enseigner et commenter les Agamas de Siva ; 
donner les initiations (diksa*) ; procéder aux installations de divini- 
tés (pratistha*). Le sadhaka acquiert uniquement le privilege de pra- 
tiquer le mantrasddhana. L’adhikadra du premier dure jusqu’a ce 
qu’il le transmette a son successeur ; on n’assigne pas de limites a 
celui du second (Mrg kp 8.208-210b et 231c-233b ; SP3, pp. 483- 
493 et 515-519 ; SvT 4.469d-475 et 497c-501b). [H.B.] 

Selon le TA 4.43b-44a et 74a-76a, le maitre rituellement initié 
(appelé kalpita*) perd toute autorité (adhikarita*) en présence d’un 
maitre initié par la seule grace divine ou par les « divinités de sa 
conscience » (svasamvittidevi*), maitre dit akalpita*. [A.P.] 

— adhikarasamarpana, acaryabhiseka, sadhakabhiseka. 

1.3. Pouvoir, emprise (par ex. du mala* sur anu* : Mrg vp 5.1a 
et 7.16a — malgré la trad. de HULIN 1980). 

1.4. Nom donné a un dtmasamskara*, phase de la nirvanadiksa* 
par laquelle ’atman*, que le guru* vient de faire s’incarner dans de 
multiples matrices, acquiert l’aptitude a4 consommer son karman 
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passé, ce qu’il fera dans la phase suivante, nommeée bhoga* (SP3, p. 
269 ; AP, pp. 311 et 317 ; SvT 4.118c-120b). [H.B.] 

— adhikaramala, bhogayogyata, laya. 

2. [£4] 1. Qualification pour le culte de tel ou tel aspect divin, 
selon le statut social et spirituel de la personne. Voir SatS (V) 2.7c- 
12b, qui explique que les yogin sont qualifiés pour le culte de 
Vaspect supréme (para*) qui réside dans le coeur, les brahmanes 
pour celui des quatre émanations (vyuha*) avec des mantras. Les 
personnes des trois autres classes (ksatriya, vaisya et sudra) 
honorent ces mémes émanations, mais sans mantras. Les gens des 
quatre classes qui restent attachés au monde peuvent, a condition 
d’étre initiés, rendre le culte aux incarnations (vibhava*), avec les 
mantras appropriés. [G.C.] 

2.2. Droit — a acquérir — d’accomplir un acte rituel déterminé 
(JayS 9.1, 11.1-2b, 16.3 [lire yaya], 16.222c-224b, 17.49cd, 18.4, 
etc.). [M.R.] 

2.3. Un des agnisamskara* (JayS 15.110a et 149ab). [M.R.] 

— adhikarayaga. 


adhikarabhogalaya, v. s.v. lavabhogadhikara. 


adhikaramala, n.m. ou nt. [ A], 1. impureté permettant une activité ; 
impurity permitting an activity; die eine Tatigkeit erlaubende Un- 
reinheit; — 2. impureté résultant d’une activité, ou d’un pouvoir ; 1m- 
purity resulting from an activity or from a capacity; die sich aus 
einer Tatigkeit oder emer Befahigung ergebende Unreinheit. 

1. On suppose la présence de ce mala* spécial dans les mondes 
dits « purs » (au-dessus de la maya*), pour expliquer que les étres 
qui vivent la, en particulier les VidyesSvara*, aient la capacité 
d’éprouver (et donc d’agir), bien qu’il soient dépourvus de mala or- 
dinaire. Voir RT 173, qui parle de suddhamala*, et le comm. 
d’AghoraSiva, qui glose ce terme par adhikaramala (en accord avec 
RT 26c-27). Discussion en SP3, pp. 318-320. Voir aussi GENG- 
NAGEL 1996, Index. 

2. On suppose aussi la présence d’adhikaramala (en méme 
temps que de bhogamala*) chez le sadhaka*, ou elle est évidem- 
ment liée aux pouvoirs qu’il a acquis ; et on la met en avant pour ex- 
pliquer que son antyesti* doive comporter une nouvelle purification 
(voir le comm. de Ramakantha ad SarK 26.6c-8, repris par Nirmala- 
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mani et cité SP3, p. 570). Seuls quelques textes tardifs l’imaginent 
aussi chez l’acarya*. [H.B.] 
— aisvaryamala. 


adhikarayaga, n.m. [XX], le sacrifice [dit] adhikdra ; the sacrifice 
[called] adhikara; das adhikara |genannte] Opfer. 

Begegnet in Verbindung mit bhogaydga* und layayaga*. Dabei 
handelt es sich um ein Opfer, bei dem nur ein einzelner der /ancha- 
namantras* verehrt wird. (Def.: JayS 12.82c-83b, 8.66c-67b, 
12.102c-103b). [M.R.] 


adhikarasiva, n.pr.m. [A], Siva dans la condition ow il est actif; 
Siva in an active condition; Siva im aktiven/tatigen Zustand. 

Syn. : Pravrtta-Siva. 

Cette forme de Siva est parfois identifiée 4 Sadasiva* (comm. de 
Ramakantha a MatP vp 2.14 ; comm. de Ksemaraja a NT 1.1, vol. 1, 
p. 3); mais dans le Siddhanta, elle l’est plus souvent a Isvara (RT, 
180 bis, qui a Adhisa ; Pau [M] vp 1.25-26, suivi par le Siddhanta 
tardif). [H.B.] 

— adhikaravastha, avasthda. 


adhikarasamarpana, n.nt. [| A, remise de son autorité, de son pou- 
voir ; handing over one’s authority or power; Ubertragen der eigenen 
Befugnis oder Macht. 

C’est la passation de pouvoir par un maitre au disciple qu’il a 
choisi comme successeur et vient de consacrer : briivat samarpito 
yo ’yam adhikaro mayadhuna | sa kartavyas tvaya tavad yavat sam- 
kramito ’nyatah || (Mrg kp 8.208). Voir aussi SP3, pp. 483-491, avec 
citations en notes. Le contexte est celui d’un matha*, ot un seul 
acarya* régne sur un ensemble de disciples de grades divers. Ces 
circonstances ayant pratiquement disparu (sauf chez les Virasaiva), 
le rite n’est plus compris de nos jours. [H.B.] 

— adhikara, acaryabhiseka. 


adhikarajna, nf., Vv. s.v. ajnd. 
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adhikaravastha, nf. | A], état, condition, d’activité ; state or con- 
dition of activity; Zustand der Aktivitat. 

1. de Siva. Dans le Siddhanta, c’est I’état ot l’on imagine Siva 
lorsqu’il crée le monde ou le gouverne. II lui faut pour cela sortir de 
son état d’absolue transcendance, ce qui amene a distinguer les trois 
phases apparemment successives de /ayavastha*, bhogdvastha* et 
adhikaravastha. V.s8.v. layabhogadhikara. 

— adhikarasiva, pancakrtya, bindu, Sakti. 

2. de l’Gtman : v. s.v. adhikara. [H.B.] 


adhikarini, nf., v. s.v. adhikarin. 


adhikarita, nf, ou adhikaritva, n.nt. [A], autorité, capacite ; 
authority, qualification; Eignung, Befahigung. 

Termes employés au méme sens qu’adhikara* dans nombre de 
textes, ainsi dans le TA 43b-44a, ou 74b-76a, soulignant l’absence 
CW adhikarita/tva des maitres rituellement initiés en face de l’autorité 
des maitres directement initiés par la divinitée. [A.P.] 

— akalpita, kalpita, samsiddhika. 


adhikarin, n.m., adhikarinit, nf. [©], celui ou celle qui posséde 
l’autorité ; one who possesses the authority; ein(e) die Befugnis Be- 
sitzende(r). 

Quelques exemples particuliers : 

[A] 1. Se dit du guru* apres sa consécration (tandis que le 
maitre qui vient de le consacrer est dorénavant anadhikarin), le mot 
connotant souvent l’idée que cette autorité (adhikara*) a été 
accordée au guru par Siva lui-méme, dont il est en quelque sorte le 
fondé de pouvoir. Voir Mrg kp 8.212. [H.B.] 

— acaryabhiseka. 

2. In the Kubjikamatatantra, an epithet of Siva applied in yogic- 
meditative context. See KMT 5.9lab: adhikari sarvakari ca sakty- 
atito [sic] mahaprabhuh, “(the yogin at last reaches the level of) 
Siva (90c) ...] who is in command, the Creator of all, exceeding [the 
category of] Sakti, the Cosmic Lord”. 

3. In the feminine form, the term denotes the Sakti* or one of 
Her minor manifestations as being in command of a more restricted 
sphere, such as a cakra* or pitha*. See KMT 2.72a-d: tena pithes- 
vari tvam vai bhavisyasi ... dvaparantadhikarini, “Thus thou shalt be 
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a Lady of the pitha [Purnagiri] ... in command during the dvapara 
age”, prophesies Kubjika to Candaksi. 

KMT 21.21-22 enumerates the goddesses who are adhikarini of 
the letter KA and the “maidens’ continent” (kanyddvipa) associated 
with it. The context here is the dvipamndaya*. [T.G.] 


adhivasa, n.m., adhivasana, n.nt. [©], 1. séjour aupres [d’une divini- 
té] ; sojourn in the vicinity of [a deity]; Aufenthalt bei [einer Gott- 
heit]; — 2. séjour dans [tel milieu] ou sur [tel support] ; sojourn in [a 
certain milieu] or on [a certain support]; Aufenthalt in einer be- 
stimmten Umgebung; — 3. préparatifs d’un grand rituel ; preparations 
for an important ritual; Vorbereitungen fur ein groBes Ritual; — 4. en- 
fumage, parfumage ; smoking, perfuming; Berauchern, Parfiimieren. 

De Vvas « demeurer » ou de Vvas « parfumer ». 

1. Séjour d’un objet (animé ou inanimé) auprés d’une divinité, 
avant un rituel important qui le concerne. L’ objet serait ainsi déposé 
aupres du dieu (c.-a-d. d’une image de ce Dieu, un mandala* par 
ex.) dans un but de purification : yat pavitram visuddhyartham tad 
ratrau cadhivasayet (Suprabheda, cité SP2, p. 37 sous [29a]). Mais 
on peut aussi penser a une sorte d’imprégnation. C’est la transforma- 
tion subtile de l’objet qui intéresse, et les composés placent l’accent 
sur lui : sisvadhivasana*, pavitradhivasana™, etc. 

2. Séjour d’une icone (dans tel milieu ou sur tel support), avant 
son installation. C’est l’opération concrete qui intéresse, et les com- 
posés placent alors l’accent sur ce dans quoi ou sur quoi on dépose 
Vobjet. On parle pour le Jinga* Wun jaladhivdsana*, @un dhan- 
yadhivasana*, @un sayyadhivasana™, etc. 

3. Sens élargi, usuel en pratique : ensemble des rites qui pré- 
cédent immédiatement un grand rituel (voir Kir 18.9c-31b; SvT 
3.lab ; SP2, p. 36, n. 1; SP3, p. 222, sl. S7cd ; SP4, p. 186; et les 
titres donnés par les éditeurs aux ch. décrivant ces rites). Tout en lui 
gardant cette portée générale, Ksemaraja, dans le vers d’intr. a 
SvT 3, donne un sens plus symbolique au terme, qui est pour lui fi- 
nalement ce qui fait se répandre la béatitude supréme. [H.B.] 

Pour le Paficaratra, voir JayS 16.120c-121 (diksa*) ; JayS 20.145 
et 207c sq. (pratistha*). 

— naimittikakarman, sadyo’ dhivasa. 

4. Voir JayS 6.6d, 19.8ab, 26.69ab. [M.R.] 

— dhupa. 
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adhisthatr| devata], n.f. [A], [divinité] regnante ; governing [deity]; 
herrschende [Gottheit]. 

1. Dans un domaine défini : c’est le cas des divinités qui gouver- 
nent par ex. les mandala* des éléments (liste en SP1, App. V). 

2. Sur une autre Puissance : c’est le cas de la Puissance d’ Action 
de Siva lorsqu’elle gouverne Kutila*, de statut inférieur (SP1, p. 157, 
[47e]). [H.B.] 


adhovaktra, n.nt. [| A], la face ou bouche inférieure ; the nether face 
or mouth; das/der nach unten [gerichtete] Gesicht/Mund. 

Désigne généralement I’« ouverture inférieure » du corps, c.-a-d. 
Vorgane sexuel (féminin). Selon le TA 6.193c-196b, c’est, dans la 
pratique de domination du temps par controle des souffles, le point 
ou s’efface toute dualité et dont la vénération fait disparaitre l’op- 
position entre supérieur et inférieur (référence probable a la kunda- 
lini*). C’ est la que repose le souffle descendant apdna. Ce point est 
également nommé yoginivaktra* (adhovaktram ... yoginivaktram ity 
ucyate — TAV, vol. 4, p. 160), ce qui est une appellation de la yoni* 
en tant que lieu de transmission de la connaissance initiatique. 
L’adhovaktra, ou patalavaktra*, est la sixiéme bouche, inférieure, 
de Siva (TA 15.206), source de l’enseignement kaula. C’est, 
précise Jayaratha (ad TA 6.193cd-194ab), l’origine du sixiéme 
courant (srotas) de la Révélation Sivaite, la source des Ecritures 
secrétes qui enseignent le non dualisme (... advaitarthopadesinam 
rahasyasastranam udayo ...). [A.P.] 

— picuvaktra, vaktra. 


adhyatma, a., v. 8.v. adhyatmika. 


adhvan, n.m. [©], chemin, voie ; path, way; Pfad, Weg. 

Le terme s’applique spécialement aux six Chemins (sadadh- 
van*) qui peuvent conduire le disciple jusqu’au Dieu qu’il vénere. 

[ A] La méme liste de Chemins est acceptée partout, a savoir : le 
mantrddhvan*, \e padadhvan*, \e varnadhvan*, \e bhuvanadhvan*, 
le tattvadhvan* et le kaladhvan*. Mais ordre dans lequel on les 
énumére varie (on a suivi ici celui qui, pour l’école Sivaite du 
Siddhanta, va de l’inférieur au supérieur, c.-a-d. au plus englobant : 
voir SP3, p. 174, n. 28), et méme, sauf pour varna* et bhuvana, la 
signification des mots-clés. La conception de ces Chemins, la re- 
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lation qu’ils entretiennent et l’usage qui en est fait dans le rituel 
different en effet fortement d’une école a |’ autre. [H.B.] 

[xt] Die sechs Wege sind Erscheinungsformen des Gottes, die er 
aus Gnade zu seinen Anhangern annimmt, um flr sie wahrnehmbar 
und erfaBbar zu werden. Sie lauten in der Tradition des Paficaratra 
ebenfalls varnddhvan, kaladhvan (nach SriprsS 24.153c kaladh- 
van*), tattvadhvan, mantradhvan, padadhvan und bhuvanddhvan (s. 
SatS [V] 19.127c-138, LT 22 und 29.46-53, SriprsS 24.148-172b). 
[M.R.] 

— adhvanyasa, diksa. 


adhvanyasa, n.m. [©], imposition des Chemins ; ritual placing of the 
Paths; Auflegen der Wege. 

Plus souvent sadadhvanyasa. 

[A] Rite par lequel on fait entrer dans un objet l’ensemble des 
six Chemins (sadadhvan*). Lors de la nirvanadiksa*, on les dépose 
dans la cordelette qui représente le disciple a mitier (SP3, pp. 174 et 
430), dans le guru* qui va accomplir ce rite (SP3, p. 226, s/. 62c- 
63a), dans la cuillére a oblations (SP3, p. 354); lors d’une /inga- 
pratistha*, dans le linga* a installer (SP4, p. 218). 

Ce nydsa* est trés souvent fait en vue de la purification de ces 
Chemins (adhvasuddhi*). [H.B.] 

[x4] Voir NaS 7.98ab ; SriprsS 24.148-172b; VisS 15.61-62. 
[M.R.] 

— sodhyadhvan. 


adhvara, n.m., 1. [©] rituel, sacrifice ; ritual, sacrifice; Ritual, Opfer; 
— 2. [A] sphere d’influence ; sphere of influence (or patrimony); 
Einflufbereich. 

1. [A] Syn. makha*, yaga*. 

Ce sens classique se maintient dans les textes tantriques. Voir 
Mrg kp 8.30d:alpake’dhvare, et la glose par le comm.: 
svalpaydge, SP3, p. 36, sl. 45d ot Siva est appelé « le meilleur [= 
Seigneur] de tous les sacrifices » (sarvadhvaravara) ; SP4, p. 6, sl. 
7a, ou padddhvara* signifie « rituel concernant les pieds [du tem- 
ple] ». [H.B.] 

[xt] Nach SanS indrardtra 4.37b-40a eine von sieben Formen 
der diksa*, nach NaS 11.19d eine von sieben Formen der Verehrung 
Gottes. Wer sich dieser diksa unterzieht bzw. diese Form der Ver- 
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ehrung durchfuhrt, wird abhisikta genannt (SanS indraratra 4.39cd 
und 54b, NaS 11.22cd). adhvara ist die mittlere der sieben Formen. 
Als Form der Verehrung darf er nur von Brahmanen und Ksatriyas, 
nicht aber von Vaisyas und Sidras durchgeftihrt werden (NaS 11.33- 
35b). [M.R.] 

— kratu, mahayaga, sava, stoma, haristoma. 

2. The immediate surroundings over which a deity, or tradition, 
wields authority, as in KMT 1.22ab: sannidhano ’ham bhavisyami 
tavadhvare, “I shall be present on your patrimony”, says Siva to his 
future father-in-law, Himavant. KMT 25.208d: “within the great pa- 
trimony of the Kubyika tradition” (Aubjamnayamahdadhvare). 

In Kubyjika texts, sadadhvara is a syn. for sadadhvan*. See KMT 
7.18cd: tad astram konkanesanya yena vyaptam sadadhvaram, “‘this 
is Konkanesani’s missile by which the sixfold realm is permeated”; 
similar usage 12.81la and 23.129d. [T.G.] 


adhvaramandapa, adhvarasthana, nn.nt. | A], pavillon sacrificiel ; 
pavilion for sacrifice; Opferpavillon. 

Syn. de yagamandapa* : voir par ex. Mrg kp 8.24c et comm. 
[H.B.] 


adhvasuddhi, nf. [©], purification du ou des Chemins ; purification 
of the Path or Paths; Reinigung des Weges oder der Wege. 

[A] Il s’agit, parmi les six Chemins possibles (sadadhvan*) qui 
permettent d’atteindre Siva en traversant le cosmos, de celui que le 
guru™ a choisi de « purifier » (le sodhyadhvan*) lors dune nirvdana- 
diksa*. Sa purification, qui entraine celle des autres Chemins (on 
suppose qu’ils y sont englobés : voir SvT 4.93cd et comm.), ne con- 
cerne l’adhvan* que dans son rapport avec le disciple qui va recevoir 
cette diksa*, dont ce procés est la partie essentielle. Le guru con- 
sidére l’une apres l’autre les sections en lesquelles se découpe le 
Chemin choisi, et détruit (c’est ici le sens de « purification ») tous 
les liens concernant le disciple a libérer qui pouvaient se trouver 
dans ces sections. Détails en SP3, pp. 226-334, avec réf.; Mrg kp 
8.92-98b et 104c-126b et notes de la trad. BRUNNER 1985. 

Le mot adhvasuddhi nest pas toujours prononceé : la plupart des 
textes utilisent le nom du Chemin choisi et parlent de kalasuddhi*, 
tattvasuddhi*, etc. [H.B.] 

[Xt] La VisS 9.57-58 enjoint la purification des six adhvan sé- 
parement. [M.R.] 
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ananta, n.pr.m. [©], Infini ; Infinite; Unendlicher. 

Syn. anantesa. 

1. Roi des Naga : voir anantdadi (1). 

Le Lokapala* de ce nom, qui se substitue souvent a Visnu en 
tant que Gardien du nadir (voir SP4, p. 38, s/. 46 et note) doit lui étre 
identique. C’est clair en JayS 7.76, oi il est appelé Nagesvara. 

C’est encore probabl. le méme Ananta qui est cité comme divini- 
té régnante du plus bas des 16 granthi* (situé dans les orteils 
médians), selon KMT 17.71. 

En revanche, celui qui constitue un élément du trone divin (dsa- 
na*) est Ananta | pour le Paficaratra (voir JayS 7.7-9b, 27.2), mais le 
plus souvent Ananta 2 pour le sivaisme. [H.B., M.R., T.G.] 

2. [A] Le premier des Vidyesvara*. Voir anantadi (2). Selon les 
Agamas du Siddhanta, Siva lui délégue toutes ses fonctions (parica- 
krtya*) dans les mondes inférieurs (Kir 3.27cd, cité partout), et 
d’abord la charge d’exciter la matiére primordiale, la maya*, afin 
qu’elle engendre les mondes. [H.B.] 

3. [0] Nom de plusieurs lettres : la lettre 4 selon PKam 4.121c, 
KMT 24.20a (aussi AgPur, 293.41) ; la lettre Ks4 selon JayS 6.57a. 
[H.B., T.G.] 

— anantasana. 


anantaraSsaiva, n.m., V. 8.V. antarasaiva. 


anantavijaya, n.m. ou nt. [ A |. 

Nom de l’un des mandala* utilisés pour les diksa*. 

Descr. : SiSar 81-82 qui s’appuie sur le Svayambhuva, que cite 
Anantasambhu dans son comm. ad loc. [H.B.] 


anantaSaktita, nf. | A], possession dune puissance infinie ; posses- 
sion of infinite power; Besitz unendlicher Macht. 

L’une des six perfections de Siva, la sixiéme selon la plupart des 
listes. Voir SP3, p. 398. [H.B.] 

— guna, sadguna. 


ananta, n.f. | A], Vinfinie ; the infinite; die Unendliche. 

Une subdivision de la kala* sakti*. Elle fait partie d’un groupe 
de quatre kala (vvomariupa*, ananta, anatha* et anasrita*) que lon 
intercale entre vyapini* et samand™ pour passer du prdsdda* a douze 
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kala au prasada a seize kala. Voir SP1, Pl. VI; SP3, p. 348, n. 403 ; 
SiSar 34c et son comm., qui cite le Siddhantarahasya. [H.B.] 


anantadi, n.nt. [©], Ananta et les suivants; Ananta and the 
following ones; Ananta und die tbrigen. 

1. Liste de huit Naga* évoqués lors de l’installation d’un bassin 
ou d’un puits : Ananta*, Mahapadma, Taksaka, Kulika (ou Gulika), 
Sankha, Vasuki, Padma et Karkota selon SP4, p. 396 ; mémes noms, 
dans un ordre different, dans d’autres traités. Voir pour le Paficaratra 
ParS 8.32cd : anantadini nagani (le nombre n’est pas précisé, mais 
doit étre huit). 

Noter qu’il y a d’autres listes de Naga, dont certaines ne com- 
mencent pas par Ananta, telle la liste de sept de Mrg vp 13.30c-31b. 
[H.B., M.R.] 

— ktpapratistha, puskarinipratistha. 

2. [A] Liste des huit Vidyesvara* : Ananta, Siksma, Sivottama, 
Ekanetra, Ekarudra, Trimirti, Srikantha et Sikhandin. Liste bien 
fixée, sans variantes. Ex. : Mrg vp 4.3-4b. [H.B.] 

3. [0 (?)] Liste plus vague, pouvant inclure différentes classes de 
divinités : voir par ex. ParS 16.160c, 162c, 165c. [M.R.] 


anantasana, n.nt. [©], le trone d’ Ananta ; Ananta’s throne; Anantas 
Thron. 

[A] Premiére section du tréne de Siva, celle qui est invoquée a 
la suite de la Puissance-qui-supporte, Adharagakti*. Elle est décrite 
comme un lotus dressé, en bouton (SPI, p. 158), sur lequel on 
imagine, puis adore, la brillante divinité Ananta* : tan madhyagam 
anantesam suddham vyaptyasitam tv adhah | dhyatva brahmasila- 
madhye yajec chubhram sivasane || (vers cité en AP, p. 88). Selon le 
comm. de ce texte (partiellement cité en SP1, p. 159 sous [48b]), il 
s’agit de I’ Ananta-Vidyesvara, et non du Roi des Serpents. Méme 
vision, avec plus de détails, en SvT 2.60-61b et chez la plupart des 
commentateurs. II reste cependant des traces d’une vision plus an- 
cienne, conforme a la mythologie, ou c’était Ananta-Naga qui domi- 
nait ce tréne (voir SP1, pp. 158-160, n. 1, sous a et c), celui-ci 
pouvant méme étre constitué de huit Serpents enroulés et superposés 
(SP1, ibid., sous b ; Mak 2.577c-578a). [H.B.] 

[<4] In the Paficaratra Ananta is the element of the throne that 
follows the Gdhdarasakti, too (but here as the king of the Nagas, s. 
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s.v. ananta 1). The term anantasana, however, can only be found in 
the compound anantasanamudra (JayS 8.63a, VisS 13.86a). [M.R.] 
— asana, naga, pitha, vidyesvara. 


ananteSsa, n.pr.m., V. S.V. ananta. 


anakhya, n.nt., ou anakhya, n.f. | A], Vindicible ou l’inexprimable ; 
the nameless or inexpressible; das/die Unbenennbare. 

Dans le systeme Krama, désigne la quatriéme phase (Arama) du 
cycle cosmique et cognitif de la conscience (samvid*), apres |’éma- 
nation (srsti*), la conservation (sthiti*) et la résorption (samha- 
ra*) : Vindicible (anakhya), ou tout se dissout dans la Conscience 
omniprésente. 

MMP 39 (p. 97 sq.) ; YHDi 1.78cd (p. 95), citant la Samketa- 
paddhati, ou 2.17 (pp. 119-124), citant le Saubhagyasudhodaya ; 
TAV 3.258 (vol. 2, p. 238) : tasya srstyadydtmana updadhitrayasya 
atyayo ’nakhyam, « Ce qui transcende ce triple conditionnement — 
formé par |’émanation, etc. — est l’indicible » ; également AhS 16.56 
ou andakhya qualifie l’énergie d’activité (krivasakti*) lorsque, 
prenant la nature du son (sabddtmand), elle se tourne vers |’éma- 
nation. 

Voir Maharthamanyari trad. SILBURN 1995a, p. 140 et SANDER- 
SON 1988, pp. 683 et 696-699. [A.P.] 

— bhasa. 


anatha, nf. [A], la Sans-Seigneur ; the Lordless One; die Ohne- 
Herrscher-[Seiende]. 

Une subdivision de la kala* sakti*. V.s.v. anantd. [H.B.] 

Name of a Sakti (lit. “with no Lord”); one of a set of five based 
on attributes of Siva occurring in the opening units of the vyoma- 
vyapimantra (om vyomavyapine vyomarupdya sarvavyadpine Ssivaya 
anantaya anathaya andasritaya ...) Information communiquée par A. 
SANDERSON). [A.P.] 


anadisaiva, n.m. [A], le Saiva sans commencement; the Saiva 
without beginning; der anfanglose Saiva. 

Premiére catégorie de Saiva*, pour les textes qui en énumérent 
cing ou plus. Selon PKar 26.2ab, elle ne comprend que Siva lui- 
méme, sous l’aspect de Sadasiva : prathamo ’nddisaivas tu sa Saivas 
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tu sadasivah. Méme definition dans Aj 63.11 et Vira (cité Aj, vol. 3, 
p. 48, n. 16 et BRUNNER 1964, p. 468, n. 11) : anddisaivas sa sivah. 
L’interprétation de Su cp 1.21-22a (cité Aj ibid. avec corrections), 
qui applique ce terme aux résidents de six mondes supérieurs, autre- 
ment dit, d’ames quasi libérées, n’est guére acceptable dans l’opti- 
que du Siddhanta auquel ce texte se rattache. [H.B. ] 

— anusaiva, antarasaiva, antyasaiva, atman, adisaiva, urdhva- 
Saiva, paraSaiva, mahasaiva, mukti. 


anapta, n.pr.m. [XX]. 

Wortliche Ubersetzung: ,der nicht einer ist, der erlangt hat“. Be- 
zeichnung fir eine bestimmte Gruppe der Vaisnavas. Ihr besonderes 
Merkmal ist, daB sie das fiir Gptas* vorgeschriebene Ritual durch- 
filhren, jedoch den zu ihrer Kaste gehorigen dharma (varnadharma) 
im Gegensatz zu den aptas (?) nicht aufgeben (JayS 22.34c-35b). 
[M.R.] 


anamaka, a. { A], sans nom ; without name; ohne Name. 

Ce terme désigne |’un des trois textes de base du Trika. La con- 
naissance y prédomine, alors que les deux autres textes (le Sid- 
dhatantra, ou la Siddhayogesvari, et le Malinivijayottaratantra) sont 
caractérisés respectivement par les rites et par la synthése des éleé- 
ments rituels et cognitifs. C’est en raison de ce dernier caractére que 
le MVT est considéré comme supérieur a tous les autres traités (voir 
TAV, vol. 1, p. 49: tac ca siddhéndmakamdlinyakhyakhandatra- 
yatmakatvat trividham. tatra kriyapradhanam siddhdatantram, jnana- 
pradhanam nadmakam [lire anamakam|] tantram, tadubhayamayam 
malinimatam iti tad eva mukhyam). Il y a de bonnes raisons de pen- 
ser que sous le terme d’andmakam (parfois donné, a tort, comme 
namakam) se cache le Trisirobhairavatantra. [R.T.] 


anamaya, a. [A], sans dommage, str; unimpaired or without 
weakness, safe; ohne Beeintrachtigung oder Schwachung, sicher. 

A characterization of the spheres or activities approaching, or 
identical with, supreme spirituality. In KMT 18.112, the very high 
sphere of rupdatita* is characterized as andmaya; again in 19.91d: 
sunyabhitam anamayam, “void and secure”. [T.G. ] 

In MVT 17.19 (quoted in TA 4.16), padam andmayam is 
reached by the yogin who has abandoned the world of the senses. 
[A.P.] 
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anama, n.pr.f. | A], ? innommeée ; the nameless; die Unbenannte. 

In KJN 14.90f., anadma denotes a mudra*. 

Probably a syn. for Kunama “She of the bad name” = Kubyjika, 
as in KMT 25.207b: anamadmatam uttamam, “the excellent teaching 
[about] the Nameless”. “Etymology” in KMT 6.100c-101b (= TSB 
78a): anamda namarahita ... nadmam na sakyate vaktum anamd tena 
givate, “Nameless means: devoid of a name ... [Her] name cannot be 
pronounced, therefore [She (the Goddess)] is called the Nameless”. 
[T.G.] 

Appellation of the supreme brahman* in SSP (1.4cd): avyaktam 
ca param brahma anama vidyate tadd. [A.P.] 


anasritasakti, nf., andsritasiva, n.m. [A], Sakti ou Siva non relié 
ou non rattaché [a la manifestation] ; Sakti or Siva unrelated [to any- 
thing]; Sakti oder Siva ohne [jeden] Bezug. 

Dans le sivaisme non-dualiste (Trika, Pratyabhijfia), c’est une 
condition de Siva ou de Sakti* ou ils ne prennent pas en con- 
sidération la manifestation cosmique : ils en sont donc « séparés ». 

andsritasiva, dit Ksemaraja, est Siva quand il ignore l’unité [de 
univers] avec la Conscience absolue (PHr 4, comm.: cidaik- 
yakhyatimayanasritasiva’). Il est donc alors totale vacuité : sunydati- 
sunya*. 

Dans le systeme de |’émanation phonématique (varnaparamar- 
sa) tel qu’Abhinavagupta le décrit dans le PTV, p. 147, ou le Tan- 
traloka, andsritasiva ou °sakti apparaissent comme des dédouble- 
ments des fattva de Siva et sakti permettant d’avoir autant de catégo- 
ries de la manifestation que de phonemes. 

Amrtananda ad YH 3.110-111 (pp. 303-305) décrit la Déesse 
que le yogin imagine en lui-méme, dans l’akulapadma*, comme an- 
asrita et vimarsatmika. 

Voir PADOUX 1990, pp. 103, 191, 311 sq. [A.P.] 

— sunya. 


anasrita, nf. [A], la sans-attache ; the non-attached or unrelated 
one; die ohne [jeden] Bezug Seiende. 
Une subdivision de la kala* sakti*. V.s.v. anantd. [H.B.] 


an@hata, a. [©], non-frappé ; unstruck; nicht lauthaft. 
Une des formes, ou aspects, du son, ou plutdt de la vibration 
phonique subtile, le nada*, selon divers textes qui le décrivent géné- 
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ralement comme omniprésent et non perceptible, sous-jacent aux 
sons audibles. anahata se dit du nada ou du dhvani*. 

On distingue en général quatre plans du ndda : hata, « frappé », 
c.-a-d. audible; andadhata, «non-frappé » ; andhatahata*, « non- 
frappé-frappé », qui serait plus subtil que le précédent ; et andhata- 
hatottirna*, « transcendant le [son] frappé et le non-frappé ». 

TA 6.217: eko ndddtmako varnah  sarvavarndavibhagavan | 
so ’nastamitarupatvad anahata ihoditah || « Le phoneme unique, fait 
de résonance, inséparable de tous les [autres] phonemes, on le 
nomme alors ‘non-frappé’ du fait qu’il ne s’éteint jamais ». 

TA 6.218 Videntifie 4 la supréme Déesse-Parole, l’essence de 
Bhairava. Jayaratha, ad TA 5.130c-131b (vol. 3, p. 444), dit qu’on le 
nomme phoneme dans la mesure ow il est la cause efficiente de l’ap- 
parition des phonemes (... varnotpattinimittatvad varna ucyate). 
VBh 38: « Celui qui baigne dans le brahman-son, l’andhata logé 
dans le réceptacle de l’oreille, ... accede au brahman supréme ». Kse- 
maraja ad SvT 6.5 (vol. 3, p. 107) Vassimile au hamsa* : ham- 
so *nahatadhvanir iti nirnitam, ceci a propos du japa* du pancapra- 
nava* ou la lettre H4, considérée comme hamsa, est envisagée 
comme le substrat de ou* dans le japa du milamantra* de Siva, 
HAUM. 

Dix sortes d’andhatandda sont décrites dans KMT 11.21-29 (ci- 
ni*, cincini*, etc.) ; Raghavabhatta ad ST 25.45-50. Descr. des qua- 
tre plans ou formes du ndda — hata, etc. — dans le comm. d’ Ananta- 
Saktipada 4 VS 13. Pour Amrtananda, YHDi 2.63c-64b (pp. 192- 
193), citant la Samketapaddhati, l’andhatandda se divise en huit. 
Méme conception chez Vidyananda ad NSA 1.12 (p. 36). 

AmPr 46 (cf. HYP 4.70; SauLU 2.5ab); HYP 4.100 (d’apr. 
UttG 1.41c-42):lécoute intérieure du dhvani du son andhata 
permet au yogin d’atteindre le plan supréme de Visnu (visnoh para- 
mam padam). 

Voir PADOUX 1990, pp. 99-100. [A.P., C.B.] 

Pour le Paficaratra : voir JayS 8.64c-65b. [M.R.] 


anahatacakra, n.nt. [A], centre du [son] non-frappé ; centre of the 
unstruck [sound]; Zentrum des nicht-lauthaften [Lautes]. 

Nom parfois donné au cakra* du coeur (Ard, hrdaya), sans doute 
parce que le yogin est censé y percevoir le son anahata*. C’est une 
appellation courante de ce cakra dans les textes modernes. Elle est 
moins fréquente, semble-t-il, dans les textes moins récents. On 
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trouve toutefois le centre de l’andhata décrit en detail dans le Kubji- 
kamatatantra. 

KMT 11.99-117 et 12.1-29. GS 136-137 ; descr. dans SatCN 22- 
27. [A.P.] 

— granthi, hrtpadma, hrdayagranthi. 


andahatasiva, ahatasiva, nn.pr.m. [A], le Siva « non-frappé » ; the 
“unstruck” Siva; ,,nicht-lauthafter‘ Siva. 

Nom donné 4 la forme de Siva qui préside le domaine de la 
kala* du prasada* nommée unmana*. Voir SP3, p. 378, n. 421 et 
395, n. 433, dernier §. [H.B.] 


anahatahata, a. [A], [son] non-frappé-frappé ; unstruck-struck 
[sound]; nicht-lauthafter-lauthafter [Laut]. 

C’est une forme de la vibration phonique (ndda*) un peu moins 
subtile que celle dite anadhata*. Comme celle-la, elle ne résulte pas 
dun contact matériel et est inaudible tout en ayant cependant quel- 
que chose de plus concret. Elle serait en effet présente dans |’inté- 
rieur de l’oreille, correspondant donc a un son intérieur, selon An- 
antasaktipada ad VS 13. Celui-ci la décrit comme ayant pour essence 
énergie déterminatrice des consonnes sans voyelle d’appui 
(anackatmaka), comme correspondant au sommeil sans réve (susup- 
ti*) dont l’essence serait la déesse Vama* (vamaritipa), ce qui la lie a 
la création « vomie » par la divinité. Dans les spéculations sur la 
graphie de la lettre 4* du Vatilanathasttra, |’anadhatahatanada cons- 
titue la « bouche» (vaktra*) de ce phoneme, symbolisant son 
caractere de source de la manifestation. 

Voir Vatulanathasiitra trad. SILBURN 1995b, pp. 31-34 et 73-75. 
[A.P.] 


anahatahatottirna, a. [A], transcendant le [son] frappé et le non- 
frappé ; beyond the struck and the unstruck [sound]; den lauthaften 
und nicht-lauthaften [Laut] tibersteigend. 

Plan le plus haut du ndda*. Jayaratha, ad TA 3.67 (vol. 2, p. 76), 
Videntifie au phoneme 4* (qui est l’anuttara*, absolu), en citant un 
texte non identifié : andhatahatottirno mahdvisamacidgatih | vira- 
hrdghattanodyukto ravo devya vijrmbhate || « Le chant de la Déesse 
s’éléve associé au frottement dans le coeur du héros, mouvement 
dans la profondeur immense de la Conscience transcendant le [son] 
frappé et le non-frappé ». [A.P.] 
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aniruddha, n.pr.m. [XX]. 

1. Einer der vier vytthas*, s. z.B. AhS 5.18; LT 2.48; SatS (V) 
4.11. 

2. Eine der navamurtis*. 

3. Einer der ftinf upadngamantras* (JayS 6.197cd), fiir seine 
visuelle Gestalt s. JayS 13.164ab. [M.R.] 


anugraha, n.m. [©], grace ; grace; Gnade. 

1. L’anugraha est une des cing fonctions ou activités de Siva et 
de Visnu, la plus haute de celles-ci, car elle fait parvenir a la 
libération. 

Selon le PTV, p. 3, l’énergie de Siva est anugrahaikatmd : sa 
seule nature est celle de la grace; elle est lokanugrahavimarsa- 
mayi : conscience faite de grace envers le monde. Le 13° Ghnika du 
Tantraloka lui est consacré. L’anugraha est indissociable du sakti- 
pata*, « chute de |’énergie [divine] ». Pour Abhinavagupta (TA 13), 
les deux termes sont syn. ; ils ne le sont pas pour les auteurs du Sid- 
dhanta. Sur la grace selon le Trika, voir SILBURN/PADOUX 1998, Intr. 
[A.P.] 

Dans le Sivaisme a4gamique, qui considére que la libération ne 
peut étre obtenue que par la diksa*, anugraha a fini par étre syn. de 
diksd, et le verbe anu-Vgrah (ou anugraham kr) signifie « faire la 
diksd ». Siva met en ceuvre sa Puissance nommée anugrahasakti, 
soit directement (cas tres rare), soit en empruntant la forme du guru* 
pendant le rituel de l’initiation: SP3, p. 28, s/. 28 et p. 414, si. 
242ab. Conception et vocabulaire semblables dans le Pajfica- 
ratra : voir JayS 16.6, 14, 174cd, etc. 

Dans le Paficaratra, anugraha est, outre le nom d’une des cing 
fonctions divines, celui dune sakti* de Visnu, qui apparait dans une 
liste de cing a cété de buddhi*, jnana*, kriya*, isitva* (JayS 12.29- 
31b). [H.B., M.R.] 

— karmapajicaka, pancakrtya. 

2. In the Kubjikamatatantra, anugraha is the application of be- 
nevolent power, preferably by a form of Sakti (anugrahasakti), a 
mantra, or a siddha*, for a desirable objective such as an investiture 
with authority, the realization of spiritual progress or liberation, or 
more mundane objectives. 

The verbal base anu-Vgrah is often applied in the same meaning, 
such as in KMT 2.32d-33b: kiskindhakhyam anugrahet || tasya 
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nevolence to [a person] named Kiskindha; having imparted to him 
the full power of authority, and having bestowed grace upon the 
Raksasas [living there] ...” In 3.96c, Siva says: anugrahamy akhilam 
sarvam, “I bestow grace upon the sum total [of existence], (by His 
instauration of guruship). 

The substantive anugraha occurs in similar contexts KMT 2.79d 
and 122b. 

See HEILUGERS-SEELEN 1994, pp. 139-141. [T.G.] 

— nigrahanugraha. 


anuttara, a. | A], incomparable ; unsurpassed, unexcelled; untiber- 
trefflich; .nt., Incomparable, le Sans-Egal ; the unsurpassed, the 
unexcelled one; das Untibertreffliche. 

Désigne le plan supréme de la diviniteé, l’absolu, dans le Sivaisme 
non-dualiste ou il peut avoir pour équivalent akula*. 

Le principal texte sur anuttara est le vivarana d’ Abhinavagupta 
sur la Paratrimsika, dont le 1“ s/. commence ainsi : anuttaram ka- 
tham deva sadyah kaulikasiddhidam | ... (PTV p. 3), « Le Sans-Egal, 
comment, 6 Dieu, donne-t-il 1mmédiatement la perfection de Kula 
[...]? » D’ou le nom d’Anuttaraprakriya, doctrine ou traité du Sans- 
Egal, donné au Paratrimsikavivarana par Abhinavagupta (TA 9.313), 
qui le nomme également Anuttarasastra. La Paratrisikalaghuvrtti se 
nomme d’ailleurs aussi Anuttaravimarsini. 

Abhinavagupta (TA 1.14) désigne le Trika par anuttarasad- 
ardharthakrama. 

Le terme est courant dans I’ceuvre d’Abhinavagupta et de ses 
disciples. On le trouve aussi dans la tradition de Tripura (YHDi 
1.49-50, 2.22-23a, pp. 64, 133) influencée, il est vrai, par Ksemaraja. 

Abhinavagupta applique le terme anuttara au phonéme 4* en 
tant qu’il est identique a l’Absolu sous-jacent a la manifestation cos- 
mique (TA 3.66, 94, 98, etc.) ; position analogue de Ksemaraja dans 
le comm. de SvT 1.31-32. [A.P.] 

— kula. 


anupaya, n.m. ou a. [ A], le non-moyen ou sans moyen ; that which 
is not a path or which has no path; das Nicht-mittel od. ohne Mittel. 

Le plus élevé des moyens de réalisation (updya*) selon la doc- 
trine d’Abhinavagupta exposée dans le Tantraloka, le Tantrasara, le 
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Tantroccaya, etc., qui s’inspire — en la développant — de la classifica- 
tion donnée par le MVT 2.20-23 (cf. TORELLA 1994, pp. xxxvi- 
xxxix). En fait, le terme anupdya, comme le dit Abhinavagupta (TA 
2.2-3), ne peut pas vraiment signifier « non-moyen », car, méme 
pour atteindre la réalité qui est au dela de tout moyen, un moyen 
reste nécessaire en raison des limites de la nature humaine. Le sdstra 
est lui-méme un moyen : celui qui, grace a une élévation spirituelle 
innée et extraordinaire, adhere spontanément a la supréme Reéalité 
n’a besoin d’aucun sastra, car ce dernier n’a rien a lui enseigner. La 
négation dans le composé an-updaya, nous dit Jayaratha en glosant ce 
passage (a la lumiére de Patafyali [bhdsya ad Panini 2.2.6] et, apres 
lui, de Bhartrhari dans une longue digression sur le composé négatif 
dans le VrttisamuddeSa, section du 3° ch. du Vakyapadiya), ne doit 
pas étre entendue comme prasajyapratisedha, mais comme 
paryudasa et, méme dans ce cas, non pas dans le sens d’une néga- 
tion absolue, mais dans celui d’une absence de possession de tous les 
caractéres essentiels du « moyen ». Ce qui, en premier lieu, différen- 
cie l anupdaya des autres moyens, c’est le fait qu’en lui tout arrive en 
une seule fois et une fois pour toutes, sans que répétition et progres 
graduel soient nécessaires. L’enseignement d’un maitre énoncé une 
seule fois, une série d’arguments, ou bien la foi dans les Ecritures 
peuvent faire éclater cette compénétration instantanée avec la Cons- 
cience. L’intensité de cet état est si forte que méme la rencontre for- 
tuite avec quelqu’un qui I’a déja réalisé peut, en certains cas, causer 
la liberation immédiate. L’anupdya, comme le souligne Jayaratha, ne 
doit pas étre considéré comme un moyen différent du sambhavopa- 
ya*, mais seulement comme sa dimension la plus haute (TAV 1, p. 
182: sa eva param kastham praptas canupdya ity ucyate). Abhi- 
navagupta (TA 2.48) cite en particulier deux sources comme faisant 
autorité sur l’anupdya :  Urmimahasastra (conservé dans deux ma- 
nuscrits népalais) et Somananda, |’auteur de la Sivadrsti. [R.T.] 
— anavopaya, Saktopaya. 


anuydga, n.m. [©], 1. sacrifice postérieur ; subsequent or subsidiary 
sacrifice; nachfolgendes Opfer; — 2. sacrifice final ; final sacrifice; 
Nachopfer. 

1. [A] Parmi les rites nitya*, Abhinavagupta (TA 28, TS ch. 20) 
place le culte (puja*, arca*) des (kula)parvan, jours privilégiés ou 
l’on atteint la plénitude de la conscience de soi (TA 28.16: sa 
cakrabhedasamcare kamcit sute svasamvidam | svasamvitpurnatala- 
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bhasamayah parva bhanyate ||). Le culte comporte essentiellement 
deux phases : l’ddiydga* et l anuydga (voir TAV vol. 11, p. 19: iha 
puja nama ddiyagat prabhrti anuyagaparyantam ucyate). L’anu- 
yaga en est la plus importante (TS, p. 184 : anuyagakdlanuvrttis tu 
parvadine mukhyad — anuyagapradhdnyat parvayaganam), V adivaga 
n’en étant que la phase préparatoire (TAV, vol. 11, p. 19 : mukhya iti 
adiyago hi pujopakaranabhitadravyopaharanaripatvad etadangam 
iti bhavah). La forme de lanuyadga (désigné aussi comme 
murtivaga* et cakrayadga — voir sur ce point, par ex., TS, p. 184) 
varie selon les textes qui le décrivent (cf. TA 28.60cd et sq.). L’ objet 
principal auquel s’adresse ce culte peut étre, dit le TS, p. 184, guruh, 
tadvargyah sasantanah, tattvavit, kanyd, antyd, veSyd, aruna, 
tattvavedini va: « Le maitre, celui qui est de son cercle, celui qui 
appartient a sa lignée (selon TA 28.198c-213, il y a un dehasantdna 
et un vijndnasantana du maitre id. 203c-204b), celui qui connait 
l’essence [de ce rite], une vierge, une fille du dernier rang, une pros- 
tituée, une femme passionnée ou celle qui connait l’essence [de ce 
rite] ». Au centre du rite, tel que le décrit le Siddhayogesvarimata 
cité dans le TA 28.76 sq., se trouve un vase identifié 4 Sadasiva et 
empli de I’« ambroisie de la Puissance » (saktamrta) ou de vin (ibid., 
87a : patre *lisampurne). [R.T.] 

— ali. 

2. [<4] Syn. dtmayaga*. 

anuydga ist das letzte Glied des achtgliedrigen Opfers (astanga- 
yaga [1]*). Er besteht in der Mahlzeit (bhojana) des Verehrers, die 
als Opfer fur das ,,Feuer des Atems“ (prandgnihavana) angesehen 
wird (JayS 22.80ab, vgl. auch LT (transl.) p. 265, Anm. 6). Fiir eine 
detailliertere Beschreibung des anuydga s. IS 6.62-67b. [M.R.] 


anusaiva, n.m. [A], Saiva de second rang; Saiva of the second 
order; Saiva zweiter Ordnung. 

La quatriéme catégorie des Saiva*. Définie par le Su cp 1.25ab 
comme comprenant Yaksa, Raksas et Naga (mais différemment en 
ibid. 59cd) ; par le PKar 26.9cd comme formée par les nyrpa (ksatri- 
ya — mais les vaisya semblent sous-entendus) ; et par le Vira (cité Ay, 
vol. 3, p. 49 et BRUNNER 1964, p. 468, n. 11) et le SiSe (naim. 
2.110cd) comme comprenant les ksatriya et les vaisya. Cette dernic- 
re définition semble la seule correcte. [H.B.] 

— anddisaiva, antarasaiva, antyaSaiva, Gdisaiva, urdhvasaiva, 
paraSsaiva, mahasaiva. 
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anusamdhana, n.nt. [©], 1. fixation de l’attention, recueillement ; 
one-pointed attention; zielgerichtete Aufmerksamkeit, Konzentra- 
tion; — 2. jonction de deux réalités [subtiles] ; unification of two 
[subtle] entities; Vereinigung zweier [feiner] Realitaten. 

1. anusamdhana a, entre autres sens, celui de visée intentionnelle 
portant sur une réalité d’ ordre spirituel. 

Ainsi, dans les textes Saiva et sakta, SS 1.22 : mahahradanusam- 
dhandan mantraviryadnubhavah, « Lorsqu’il se recueille sur le grand 
lac [de la Conscience divine], il a l’expérience de l’efficience des 
mantras ». Ksemaraja (ad loc.) glose anusamdhandat par antar- 
mukhatayad andratam tattadatmyavimarsanat : par ce recueillement, 
le yogin a une conscience intériorisée et ininterrompue de son 
identité avec cette Conscience supréme. 

anusamdhana peut aussi désigner la fonction unificatrice de la 
pensée, qui établit des relations entre les choses. Le terme est alors 
parfois glosé par ekikarana, unification. Sur ces sens, voir IPK (et 
Vrtti) 2.4.8 et 2.4.15 et les notes, pp. 163-164, 178 et 184 de la trad. 
de R. TORELLA (qui traduit anusamdhdna par « intentionality », mais 
aussi, ad 2.3.3, p. 163, par « unifying power of the mind »). 

YH 2.49 : fixation de l’attention sur l’unité d’essence de Siva, du 
guru* et du soi de l’adepte. YHDi 3.6c-7b (p. 227) : recueillement 
sur le ndda* dans |’énoncé (uccdra*) dun mantra. Une pratique 
analogue mais corporelle, relevant du hathayoga, est décrite dans la 
Hathayogapradipika (HYP 4.65-105 : nadanusamdhdna). |A.P.| 

Réf. visnuites : JayS 13.90-91b, 14.64c, 16.165ab, 29.147-148b. 
[M.R.] 

— sabdanusamdhana. 

2. Usage fréquent dans le rituel. Ex. SP3, p. 444, si. 
30c : suddhasuddhanusamdhanam |vidhaya] ou SP4, p. 45, sl. 54c. 
Le terme est alors syn. de samdhdana* et @ abhisamdhana : voir Mrg 
kp 8.119c-121 et comm., ou les trois termes sont employés indiffé- 
remment. [H.B.] 


anusrotas, n.nt. [ A], courants secondaires ; secondary currents; un- 
tergeordnete Str6mungen. 

Subdivisions des courants principaux (srotas*) en lesquels se 
répartit la Science de Siva: Mrg cp 1.36c-37 (liste) et 1.37-41 
(détails). [H.B.] 
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anaisvarya, n.nt. [©], non-souveraineté ; non-sovereignty; Nicht- 
Herrscherlichkeit. 

Un des états (bhava) de la buddhi et, a ce titre, élément du tréne 
(Gsana*) divin. Détails et réf. s.v. ajfidna (2). [H.B.] 


antahpija, nf., v. 8.v. antaryajana. 


antahsamaya, n.m. [A], école intérieure [au Sivaisme]; school 
within [Saivism]; [Sivaismus-]interne Schule. 

Les auteurs du Siddhanta se réferent souvent a une liste de six 
écoles ou sectes qualifi¢es d’« intérieures » et que l’on peut donc 
considérer comme des écoles « Sivaites » au sens large — la premiere 
nommeée correspondant au Sivaisme au sens étroit : saivam pdsu- 
patam vamam bhairavam tu mahavratam | kalamukham iti khyatam 
antahsamayasatkakam (sic) ||. Ce passage est donné par Nirmala- 
mani (AP, p. 447) sans indication de source ; il est attribué a I’ Ajita 
par un recueil d’extraits d’ Agamas (T. 26, pp. 402-403), mais il ne se 
trouve pas dans le texte publié. Liste identique, sous une autre forme, 
en ISP, p. 274. 

Les mémes sources donnent aussi la liste symétrique d’écoles 
« extérieures »» (bahihsamaya*). [H.B.] 

— Saiva, samaya. 


antaragnikarya, n.nt. [©], sacrifice mental dans le feu [intérieur] ; 
mental sacrifice into the [inner] fire; geistiges Opfer in das [innere] 
Feuer. 

[A] Procés qui suit le culte intérieur (antaryajana*) et consiste 
en une adoration mentale de Siva dans le feu du nombril, suivie d’un 
homa*, mental lui aussi. On ne demande pas, comme pour le culte 
intérieur, d’accomplir en esprit toutes les phases du rite extérieur, car 
le feu est tout prét, et les seules oblations a y faire (mais en nombre) 
sont des oblations du nectar (amrta*) qu’on tire du bindu* grace a 
un exercice de yoga. Voir SP1, p. 136 ; SiSar 47. 

Ce rite est suivi d’une méditation profonde, nommée samdadhi*, 
qui met en jeu un centre subtil supérieur (le bindu ou le dvadasanta* 
selon les textes). Elle clét la triade des rites intérieurs, que note brie- 
vement Aj 20.110c-111b. [H.B.] 

— sivikarana. 

[<4] Voir JayS 12.115-126b. [M.R.] 
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antarasaiva, n.m. [A], Saiva intermédiaire ; intermediary Saiva; 
mittlere [Kategorie der] Saiva. 

La cinquiéme catégorie des Saiva*. Elle est formée des sidra 
selon PKar (26.10ab), Vira (cité Aj, vol. 3, p. 48 et BRUNNER 1964, 
p. 468, n. 11) et SiSe (naim. 2.111a, qui les nomme anantarasaiva) ; 
mais comprend tous ceux qui ont re¢u la diksa* selon Su cp 1.28ab 
(anugrhita <ca> ye sarve Saivas tv evantara[s| smrtah). Catégorie 
peut-étre identique a celle des avdantarasaiva*. [H.B.| 

— anddisaiva, anuSaiva, antyasaiva, adisaiva, urdhvasaiva, pa- 
rasaiva, mahdasaiva. 


antaratman, n.m., V. 8.V. pancatman. 
antardala, n.nt., Vv. 8.v. ardhamandapa. 


antarbali, n.m. {| A], tribut [donné a I’ Jintérieur ; internal tribute; in- 
nere Gabe. 

Selon la plupart des textes du Siddhanta, il s’agit de bali* que 
l’on offre a une série de familles divines (Rudra, Méres, Gana, Yak- 
sa, etc.), juste apres le homa*, en les déposant sur un mandala*. Ce 
dernier, dessiné pres de la fosse a oblations, est dit « intérieur », par 
opposition a un second mandala, dit « extérieur » parce que plus 
éloigné de la fosse, qui recoit les « tributs extérieurs » (bahirbali*), 
essentiellement destinés aux Lokapala*. Voir SP1, pp. 266-268 et 
notes. 

Cette disposition, acceptée par les manuels, semble résulter de 
l’aménagement, pour le rituel privé, d’une technique de balidana* 
plus ancienne et plus naturelle (et que l’on retrouve a peine modifiée 
dans le rituel du temple), ou les mots « intérieur » et « extérieur » 
avaient un sens direct : certaines Puissances étaient satisfaites a |’1n- 
térieur du temple, tandis que les Lokapala recevaient leur tribut de- 
hors, a la limite du terrain, et d’autres étres moins nobles encore plus 
a l’écart. [H.B.] 


antarmandala, n.nt. [©], enceinte la plus intérieure d’un temple ; 1n- 
nermost enclosure of a temple; innerste Umfriedung eines Tempels. 

[A] Elle entoure directement le garbhagrha* dun temple 
Sivaite. Voir Rau, vol. 2, Pl. face a p. 157; MayM vol. 2, Index ; et 
DAGENS 1977, p. 108. [H.B.] 
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[3] Pour un temple visnuite : SriprsS 10.6ab ; PadS Ap 10.2ab. 
[M.R_] 
— prakara, prasada. 


antaryajana, n.nt., antarydga, n.m., antahpija, nf. [©], culte inté- 
rieur ; internal worship; innerliches Opfer. 

Autres syn. : manasapuja, manasayaga, hrdyaga. 

Adoration mentale d’une divinité, qui précéde obligatoirement le 
culte extérieur (bahiryajana*). Elle se fait sans support concret ni 
gestes visibles — et sans mantra, selon plusieurs textes —, l’adorateur 
accomplissant en pensée, pour la divinité qu’il évoque dans le lotus 
de son coeur, tous les actes prévus par le culte extérieur. Voir Mrg kp 
3.11-3 ; SVT 2.55-155b; SP1, p. 134; SiSar 42-47. Pour le Pafica- 
ratra : JayS 12. [H.B., M.R.] 

[A] Ce culte intérieur est souvent inclus dans la purification de 
soi-méme (dtmasuddhi* : voir Rau kp 6.3c-6b), ce qui montre bien 
quelle valeur limitée on lui accorde. Les Agamas du Siddhanta (sauf 
de rares exceptions) ne concoivent pas en effet qu’il puisse suffire, 
quels que soient le degré de connaissance de Il’initié et ses accom- 
plissements en yoga. II n’est, avec la méditation qui le termine, 
qu’une préparation au culte extérieur, jugé indispensable. Méme 
opinion chez Ksemaraja, intr. a SVT 2.155cd. [H.B.] 

— puja, vaga, hrtpadma. 


antarydaga, n.m., V. 8.V. antaryajana. 


antarhara, n.m. [©], deuxieme enceinte d’un temple ; second enclo- 
sure of a temple; zweite Umfriedung eines Tempels. 

[A] Comptée comme deuxieme parce que généralement précé- 
dée de lV’ antarmandala* : voir Rau vol. 2, Pl. face a p. 157; MayM 
vol. 2, Index, et DAGENS 1977, p. 108. On trouve la les images 
sculptées du premier cercle des divinités périphériques (parivarade- 
vata*) : voir Rau kp 33.1-3b et Dipta, cite la n. 2. [H.B.] 

[<£] Voir SriprsS 10.6cd, PadS kp 10.2c. [M.R.] 

— prakara, prasdda. 


antarhoma, n.m., V. 8.V. antaragnikarya. 
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antyaja, nf. [A], femme née dans une des castes les plus basses ; a 
woman born in one of the lowest castes; eine in einer der niedrigsten 
Kasten geborene Frau. 

According to the KMT (25.106f.), the homes of such women are 
pithas* for the sadhaka*. Thus, the home of a Saundiki “brewer’s 
wife” is identified with Varuna (= Varanasi). The antyajd is one of 
eight kinds of women eligible as a diuti* “companion” (KMT 
251 531:) 

The word antyajd is explained as antastha sarvabhutanam, “‘re- 
siding within all beings” (anta- = antah), and ante ca samsthita hy 
eka, “existing at the limit [of spiritual ascension], the Unique [God- 
dess]” (KMT 25.161f.). [T.G.] 


antyayaga, n.m., V. S.v. antyesti. 


antyaSaiva, n.m. [A], Saiva de dernier rang ; the last or lower [cate- 
gory of] Saivas; die letzte [Kategorie der] Saivas. 

Une des catégories de Saiva*, la derniére pour les ouvrages com- 
me le Vira (cité Aj, vol. 3, p. 48 et BRUNNER 1964, p. 468, n. 11) qui 
en énumerent sept. [H.B. ] 

— anddisaiva, anusaiva, antarasaiva, ddisaiva, urdhvasaiva, 
paraSsaiva, mahdasaiva. 


antyadhvara, n.m., V. 8.V. antyesti. 


antyesti, n.f. | A], derniére offrande, c.-a-d. rites funéraires ; last of- 
fering, 1.e. funeral rites; letzte Opfergabe, d.h. Totenriten. 

Sa structure est celle qui est enseignée par les dharmasastra, 
mais le rituel Saiva présente une originalité remarquable : la derniére 
des diksa* qu’avait recues le mort est répétée dans tous ses détails, 
apres un rite spécial qui permet de replacer pour un temps dans le ca- 
davre l’4me qui l’avait quitté. Voir SP3, pp. 568-618, et TA, ch. 24, 
ou le rite est celui de la paroksadiksa exposée au ch. 21. [H.B., A.P.] 


anna, n.nt. [©], riz cuit ; cooked rice; gekochter Reis. 
V.s.Vv. caru, pancanna, havis. 
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annamirti, npr. [x4]. 

Annamiurti, also called Annapati or Annadhipati, is the presiding 
deity of the temple kitchen. In the Ranganatha temple at Sriraigam, 
there is a shrine dedicated to this deity. The image here is repre- 
sented as a two-armed one holding a bowl of curd-rice in one hand 
and a kalasa* containing milk-rice (pdyasa) in the other (see Annual 
Report on South Indian Epigraphy for the Year ending 31st March 
1937, p. 62, and CHAMPAKALAKSHMI 1981, pp. 190f). For a textual 
descr. of this deity see PadS cp 28.21-23, for its mantra* PadS cp 
28.7-20. [MLR. ] 


annalinga, n.nt. [©], linga de riz cuit ; rice-linga; Reis-linga. 

Un des trois /inga* qui peuvent accompagner la distribution de 
bali* dans les temples. Mentionné dans ce contexte par tous les 
textes Sivaites, et méme par certains textes du Paficaratra (voir NaS 
25.58a). [H.B., M.R.] 

— ksanikalinga, nitvotsava, balidana, mahotsava, lingatraya. 


anyalingin, a. et n.m. [A], marqué différemment ; bearing different 
characteristics; der ein anderes Zeichen Tragende. 

Celui qui porte des « marques » différentes : donc un membre 
dune autre secte que la sienne. Voir Kir 42.21cd (il y a faute a 
manger chez lui) ; Yogasivapaddhati, citée ISgP, vol. 3, p. 96 (méme 
converti, ne peut étre dcarya*). Parfois réduit a /ingin*. [H.B.] 

— punarbhava, linga, lingoddhara. 


anvaya, n.nt. [A], succession, tradition; succession, tradition; 
Uberlieferung, Tradition. 

In various texts and notably in the Kubjikamatatantra, this term 
is applied almost as a syn. to Gmndaya*, sometimes as a metrical 
variant. KMT 23.143b: pramanam yadi canvayam, “if our spiritual 
heritage is a valid source of knowledge, [by that truth ...]”. 

In composition: pascimdnvaya = pascimamnaya, “the Western 
Tradition” (KMT 2.47d; 10.65b); Auldnvaya, “the Kula tradition’, 
often in the Kubjikamatatantra, e.g. KMT 3.53d: nisiddhas tu kulan- 
vaye, “[an insufficiently probed initiand] is forbidden to enter the 
Kula community”. [T.G.] 
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anvayin, n.m. | A], celui qui est initié a un anvaya ou qui est prét a 
l’étre ; one who is initiated or ripe for initiation into an anvaya, an 
insider; einer, der in den anvaya initiiert ist oder fur die Initiation reif 
ist. 

“Such an initiand is competent and [spiritually] ripe; otherwise, 
he would bear only the name [of an ‘initiand’]’”, sa ca yogyo ’nvayi 
sisyo anyatha namadharakah (KMT 24.105cd). [T.G.] 

— anvaya. 


apara, a., ou apara, n.pr.f. [A], non supréme ; not-supreme; nicht- 
héchste(r), Nicht-Héchste(r). 

C’est le terme inférieur de la triade para-pardpara-apara servant 
a distinguer trois niveaux dans un ordre quelconque de réalité. Ainsi, 
le plan le plus bas, « grossier » (sthula), de la parole, vaikhari*, est 
apard (IPV 1.5,13). L’énergie divine (Sakti*), identique d’ailleurs a 
la parole, se manifeste par celle-ci sur trois plans dont l’inférieur est 
la « bienheureuse non-supréme » (apardbhattarika, PTV p. 159). 
Dans le systéme des trois énergies de Siva, icchda*, etc., kriyasakti*, 
lénergie d’activité, qui opere au plan de la manifestation empirique, 
est apara (PTV, ibid.). 

La moins éminente des trois déesses suprémes du Trika, la plus 
redoutable, est Apara (TA 15.325cd). — Voir SANDERSON 1986, p. 
189 ou est citée la descr. d’Apara selon le Siddhayogesvarimata. 

apara est la troisieme des cing formes d’énergie nées de |’éner- 
gie du plan supréme, anama™, selon la SSP 1.6. [A.P.] 

— para/pard, parapara. 


aparajita, n.pr.f. [©]. 

Nom d’une Sakti*. 

[A] Cette Sakti est identifiée a l’une des pierres (ou briques) de 
fondation du temple, dans le cas ou |’on en prévoit neuf. Voir SP4, 
p. 30. Dans le VSikhT (30c-32b), c’est la quatriéme des quatre sceurs 
(ou Sakti) de Tumburu. [H.B., T.G.] 

[<4] C’est une Amie (sakhi) de la Sakti Jaya* (JayS 27.98-100b). 
[M.R.] 

— istaka, prathamasild, prathamestaka, silanyasa. 
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apasavya, a., apasavyam, ady. [©], 1. droit, a droite, a l’endroit ; not 
on the left side, nght; recht, rechts; — 2. gauche, a gauche, a |’en- 
vers ; left, reverse; links, verkehrt. 

1. Le premier sens est le sens védique, accepté dans quelques 
textes du Paficaratra (ex. PadS yp 1.12b). [M.R., H.B.] 

2. Le second sens se rencontre également dans le Paficaratra, et 
c’est a peu pres le seul qu’on trouve dans le Sivaisme agamique. 

[A] Les exemples qui suivent concernent le terme opposé sav- 
ya* : Mrg kp 7.14, comm., ot! le pouce gauche dessine un mandala* 
dans la paume d’un savyahasta qui ne peut étre que la main droite ; 
SP1, p. 55, s/. 66ab et 68ab, ou savya est opposé a vama, AP, p. 59, 
citée SP1, p. 329, ot un savyapddangusthothitakalagninad corres- 
pond au daksinangusthapddasthavahnina dun fragment cité ibid., p. 
129 sous [28a], etc. Lorsqu’il peut y avoir un doute, les commenta- 
teurs interviennent en glosant respectivement apasavya et savya par 
vama et daksina, comme en Mrg kp 6.22b ot un savyatah est glosé 
par daksinatah. [H.B.] 


abja, n.m., V. 8.V. padma. 


abhava, n.m. | A], non-existence, absence ; non-existence, absence; 
Nicht-Sein, Nichtvorhandensein. 

Selon les écoles sivaites non-dualistes, l’abhdva posséde, lui 
aussi, sa réalité propre en tant qu’il est une des innombrables formes 
dans lesquelles le Seigneur se manifeste (vrtti ad SD 4.33ab [p. 
160] : abhavo ’pi jnadyamano bodhatmaiva tadatmakatvac ca visva- 
riipa eva; vrtti ad IPK 1.5.14 [p. 23]: abhdvapratiyogini abhava- 
vyapini satta |...] citikriyasaktih ; VBh 127be : yad abhavagam | tat 
sarvam bhairavam bhavyam). Dans la vision Saiva, labhdva n’est 
pas absence absolue, tout comme siunya* n’est pas simplement 
« vide ». Le siinya supréme, au dela des six suinya, selon la doctrine 
exposée dans le SvT 4.288 sq. (passage presque identique dans le 
Tantrasadbhava), est abhdva, mais |’abhdva est justement le plan ou 
toutes les réalités limitées se dissolvent (cf. les vers fréquemment 
cités : tac chiinyam tu param suksmam sarvavasthavivarjitam | asun- 
yam Ssinyam ity uktam stinyam cabhava ucyate || abhavah sa samud- 
disto yatra bhavah ksayam gatah | [SvT 4.292-293b ; TSBn, fol. 8a ; 
sl. 1.195c-196, avec des variantes négligeables]). La conception 
Saiva de abhava est analysée par Ksemaraja dans le Spandanirnaya 
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(ad 1.12-13), ot il oppose a celles des Vedantin, des Naiyayika et 
des Madhyamika. [R.T.] 


abhigamana, n.nt. [5X], approche ; approaching; Sichnahern. 

The first division of the Paficaratrin’s five-part liturgical day 
(panicakala*). During this time the devotee worships the Lord with 
mantra repetition (japa*), meditation/visualisation (dhydna*), wor- 
ship (arcana*) and hymn recitation (stotra) (JayS 22.68-69a). abhi- 
gamana 1s followed by updddna*, ijva*, svadhyaya*, and yoga. 
[G.F.] 

For more detailed descriptions of abhigamana see the younger 
Samhitas PadS cp 13.4c-30; SriprsS 17.4c-44a; BhT 25.3c-8. [M.R.] 


abhiseka, n.m., abhisecana, n.nt. [©], 1. aspersion ; sprinkling; Be- 
sprengung; — 2. ablution ; ablution; Waschung; — 3. douche solen- 
nelle, consécration ; solemn ritual shower, consecration; solemnes ri- 
tuelles GieBbad, Konsekration. 

1. Aspersion ou éclaboussage rapide a |’eau, geste banal pouvant 
intervenir dans un rituel quelconque a des fins de purification (ex. 
Mrg kp 2.14; ParS 2.84 ; ParS 4.20c-21b). Cet éclaboussage peut se 
faire sur les syllabes d’un mantra* que l’on a écrit (BUHNEMANN 
1992, pp. 79, 95). JH.B., M.C.-D., T.G., M.R.] 

2. Ablution, normale ou élaborée mais comprenant toujours plu- 
sieurs phases, que |’adepte se donne a lui-méme (ex : Mrg kp 2.32) 
ou fait a une image divine (/inga*, etc.) pendant la puja*, a titre 
@upacara* (ex.:SP1, pp. 198-202). Le mot est alors syn. de 
snana*, les deux termes étant employés indifféremment (ex. PKam 
4.415c-424). L’agent principal est l’eau, mais d’autres produits, 
liquides, semi-liquides ou pateux, sont également utilisés (v. s.v. 
abhisekadravya). [H.B.] 

Pour le Paficaratra : ParS 19.85-93b. [M.R.] 

3. Rituel occasionnel complexe, dans un but de protection (as- 
trabhiseka*, nrpdabhiseka) ou de consécration. Ce dernier cas con- 
cerne les seuls dcdrya* et le sadhaka* pour le Sivaisme, mais tous 
les initiés (samayin*, etc.) pour le Paficaratra (voir JayS 18), le nom- 
bre de pots utilisés variant selon le grade. [H.B., G.F.] 

— acaryadi, acaryabhiseka, sadhakabhiseka. 
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abhisekadravya, n.nt. [©], substance pour les ablutions ; ingredient 
for the sprinkling/ablution; Substanz fur die Waschungen. 

[A] Il s’agit des ingrédients utilisés pour les ablutions (abhi- 
seka*, snana*) Wune image divine. Les listes varient beaucoup. 
Outre leau, indispensable, cinq ingrédients sont quasi obliga- 
toires : lait (payas), lait caillé (dadhi), beurre clarifié (ghrta), miel 
(ksaudra) et mélasse (Sarkara) : voir SP1, p. 200, s/. 78-79 et n. 2. 
On en cite souvent bien davantage, méme pour le rituel quotidien 
privé (ex. : AP, p. 83 et SPI, ibid., n. 3, citant le comm. de ce texte), 
mais surtout pour les rituels solennels (ex. : SP4, pp. 130 et 142- 
144). [H.B.] 

— pancagavya, pancamrta. 


abhisecana, n.nt., v. 8.v. abhiseka. 
abhisamdhi, n.m., v. 8.v. ddhyatmika. 


abhyanga, n.m., abhyanjana, n.nt. [©], onction de matiére grasse ; 
anointing with an unctuous substance; Salbung. 

Phase du « bain » (abhiseka*) des hommes ou de l’image de 
culte, ou l’on frotte objet en question avec de I’huile ou du beurre 
clarifié. 

[A] Voir AP, p. 106, comm. de Nirmalamani : abhyangas ca 
tailabhyanjanam. Cette phase est suivie de 'udvartana™ et du nir- 
marjana*. [H.B.] 

[<4] Voir JayS 12.60c, 16.362c, 23.77b; ParS 3.70c, 15.42a, 
19.380d. [M.R.] 

— marjana, snana. 


abhyukgsana, n.nt. [©], aspersion vers le bas ; sprinkling down; Be- 
sprengung [mit] nach unten [gerichteter Handflache]. 

[A] Ce rite, ainsi que le proksana*, fait partie de la série nirik- 
sanadi*. Selon le commentateur de Somasambhu, il se fait avec la 
main étalée, paume vers le bas, tenant un brin de Ausa* (SP1, p. 100, 
n. 7), et différe en cela du proksana pour lequel la main ouverte est 
tournée vers le haut. Toutefois, le comm. du Mrgendra glose souvent 
proksana par abhyuksana (voi ad Mrg kp 3.33c; 6.13b, 20d; 
7.17d ; etc.). [H.B.] 

[<4] Mention : ParS 19.579d. [M.R.] 
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amarastaka, n.nt., v. s.v. devayonyastaka. 


amalikarana, n.nt. | A], purification [par un procédé rituel ou magi- 
que]; purification [by ritual or magical procedure]; [rituelle oder 
magische] Reinigung. 

To this end, the KMT (4.41) teaches, the particular mantra* 
should be applied in the method called yoga, i.e. in the middle, pro- 
bably between two pronunciations of the client’s name. 

The syn. vimalikarana*™ is, according to KT 15.72, a procedure 
of cleaning a mantra’s impurities (BUHNEMANN 1992, p. 95). [T.G.] 


amakala, nf. | A], la kala immortelle ; the immortal kala; die un- 
sterbliche kala. 

Employée pour amdavasyakald, la seizi¢me kala* de la quinzaine 
lunaire, ot la lune est invisible. Cette kala est dés lors censée étre 
immortelle (amrta) et sous-jacente aux quinze autres kala, formant 
ainsi le fondement qui leur permet d’apparaitre. D’ou l’assimilation 
dans le Sivaisme cachemirien de l’amakala au visarga*, le seiziéme 
phonéme qui, présent en Siva, émet tous les autres phonémes (c.-a-d. 
tout univers) en leur demeurant sous-jacent puisque 1|’émission 
(visarga) de la manifestation (systi*) est éternelle, intemporelle. As- 
similée ainsi au Sans-Egal (anuttara*), !’ Absolu, l’amakald est par- 
fois décrite comme une dix-septi¢me kala, transcendante, « forme 
immortelle de l’énergie car elle parachéve la série des seize kala et 
parce que, étant éternellement présente, elle ne disparait jamais » : 
sodasanam api kalanam apyayakaritvat nityoditatvena ca anastami- 
tarupatvad amrtakararupini yeyam cinmatrasvabhava ... amakhya 
saptadasi kala (Jayaratha ad TA 3.137-140, vol. 2, p. 141). Abhi- 
navagupta se référe pour cette notion au Trisirobhairavatantra dont 
Jayaratha cite des passages. Pour celui-ci (ibid.), ?amdkala est la 
kundalini* sous forme de pure énergie (saktikundalini*). 

Ksemaraja, NTU (vol. 1, p. 54) ad NT 2.24c-25b, qui, donnant 
VPuddhara* du netramantra, désigne le visarga par piytisakala, \a 
kala ambrosiaque, explique qu’il s’agit de l’amdkala, la seizieéme, 
qui est supréme, énergie de pure Conscience (pard vimarsasaktih), 
plenitude de la divinite. 

PTV, p. 224: le Maitre des tithi est le visarga, lequel s’acheéve 
par la dix-septiéme kala qui est le Sans-Egal présent dans le Coeur. 

Voir PADOUX 1990, p. 90. [A.P.] 

— akula. 
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amrta, n.nt. [©], liqueur d’immortalité, ambroisie ; nectar of immor- 
tality, ambrosia; Unsterblichkeitstrank, Ambrosia. 

1. [A] Egalement nommée « eau pure » (suddhatoya), piyiisa, 
sudha et soma*, cette substance 1mmateérielle s’obtient par un exer- 
cice de yoga, en général associé a la prononciation d’un mantra”. 

On lit couramment que cette ambroisie s’écoule lorsque la Sakti 
(Parasakti*, Kutila* ou Kundalini* selon les textes) est excitée (AP, 
p. 19, citée SP1, p. 29 sous [36b]). Mais on voit cette Sakti excitée, 
tantot par la prononciation du saktimantra* suivi de vausat (SP1, p. 
130; AP, p. 59, citée SP1, p. 131 sous [29a]) ; tantdt par la pronon- 
ciation du mulamantra* (Mrg kp 2.31 et comm.; AP, p. 23, citée 
SP1, p. 41 sous [46a] ; ou AP, p. 375, traduit SP3, p. 478, n. 32; 
comm. de Nirmalamani 4 AP, p. 19), qui représente Siva. Ailleurs 
encore, on explique que |’adorateur doit stmplement se représenter 
l’union de Siva et de Sakti au niveau du dvddasanta*. Dans tous ces 
cas, l’ambroisie s’écoule d’elle-méme a I’ intérieur du corps subtil — 
selon quelques textes, par la nadi* de gauche Ida*, chemin du soma 
(comm. a Mrg kp 3.33); selon d’autres, par la susumna*. L’adora- 
teur peut alors s’en baigner (Mrg kp 2.31) ou la recueillir pour puri- 
fier un objet extérieur. 

On peut encore, pour ce dernier usage, tirer ’amrta du bindu* ou 
(comme le dit MatP yp 2.40cd) il se trouve en permanence : SP1, p. 
140, s/. 37c fait ainsi remplir les vases a arghya* (voir la n. | ad loc., 
qui renvoie a la Sivarcanacandrika). 

Une autre source d’ambroisie enfin est le phoneme OmM*, qu’il 
suffit de prononcer pour en avoir, car c’est « un vase qui continuelle- 
ment déverse un flot d’amrta » (Mrg kp 3.2d, comm. du mot dplav- 
ya; Kir 14.5ab). Pour une production plus abondante, le culte du 
Dieu Amrtesa* est tout indiqué. 

Notez que le terme peut s’appliquer a une substance solide: v. 
s.v. amrtikarana. [H.B.] 

— antaragnikarya, amrtatraya, amrta, amrtaplavana, amrti- 
karana, manasasndna, vamamrta. 

2. [©] Nom de plusieurs lettres. Dans le Tantraloka, désigne la 
sifflante 54 : tata eva sakare ’smin sphutam visvam prakasate || amr- 
tam ca param dhdma yoginas tat pracaksate | (TA 3.165c-166b), 
« C’est pourquoi tout l’univers brille clairement dans cette lettre s4. 
Les yogins la nomment ambroisie et gloire supréme ». SA est amrta, 
explique Jayaratha ad loc., « parce qu’il emplit et fait prospérer 
Punivers » (visvapydyakaritvat) ; il cite ensuite un texte (titre non 
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précisé) donnant six noms de cette méme lettre : somam camrtana- 
tham ca sudhasaram sudhanidhim | sakaram sadrasadharam nadma- 
bhih parikirtitam ||. SA est aussi dit amrtabija*. 

Désigne aussi S4 dans NT 2.24cd, qui, en 2.21b, utilise amrta 
comme syn. de bindu ; JayS 6.56ab. [A.P., M.R.] 

Nom de la lettre 4 en AgPur 317.3a. [A.P.] 


amrtakala, nf., v. s.v. amakala. 


amrtakundalt, nf. | A], la kundali ambrosiaque ; the coiled [God- 
dess whose nature is] ambrosia; die kundali [Gottheit, deren Wesen 
aus| Ambrosia [besteht)]. 

An aspect of the internal Sakti* who manifests in coiled form 
(kundalini*, kundali). When aroused, She divides Herself into diffe- 
rent forms for different purposes. This process is described different- 
ly in different sources. 

According to the TSB,, (fol. 7a, line 3), She is amrtakundali 
when She manifests Herself as a straight line between two dots, and 
is then called Jyestha. The location is not clear; presumably, above 
the navel or the heart. This passage is quoted by Jayaratha in his 
commentary on TA 3.67, and by Ksemaraja on SS 2.3; translation 
and discussion in PADOUX 1990, p. 128. 

In the KMT (5.131c-132b), the amrtakundali is said to have 
taken the soul within herself as her son, and to convey the soul 
downwards and upwards, while sleeping herself: putravad udare 
krtva prasuptamrtakundali \| taya niyaty asau jiva adhas cordhvena. 
The passage has been borrowed from the Tantrasadbhava. The God- 
dess assumed this shape in the cadre of Her mythical contest with 
Siva, in order to punish the God for his arrogance: KMT 1.78. The 
Yoginihrdayadipika knows of two kundalinis: the nectarine and the 
fiery, who strive respectively downwards and upwards (YHDi on 
YH 3.86cd; cf. also YHDi 1.64; Yoginihrdaya, trad. PADOUX 1994, 
p. 309 and p. 163). In the Yoginihrdayadipika the form amrtakun- 
dalini is used. [T.G.] 


amrtatraya, n.nt. [©], les trois ambroisies ; the three ambrosias; die 
drei Ambrosien. 

Le Gandharvatantra (GT 28.27c-28b) appelle ainsi: 1) le pra- 
nava*, 2) la matrkadevi*, 3) la maya*. [H.B.] 
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amytanatha, n.m., Vv. 8.v. amrtabija. 


amrtabija, n.nt. [A], germe ambrosiaque ; ambrosial germ; ambro- 
sischer Keim. 

1. Terme utilisé, comme amrta*, pour désigner la lettre S4, par 
ex. TAV, vol. 3, pp. 164, 168, 196, ou NTU (ad 2.24), vol. 1, p. 54. 

2. Nom parfois donné aux voyelles R, &, 2, 2. Abhinavagupta in- 
dique (PTV, p. 174) que ces quatre phonemes sont ainsi nommeés 
parce qu’ils correspondent a un état de repos plein de félicité de la 
Conscience divine. [A.P.] 


amrtavarna, n.m. | A], phoneme ambrosiaque ; ambrosial phoneme; 
das ambrosische Phonem. 

Syn. d’amrtabija* pour désigner la lettre s4:TAV, vol. 3, p. 
458, oll ce terme désigne le premier phoneme du bijamantra* SAUH. 
[A.P.] 


amryta|dharana], nf. [©], la [fixation] ambrosiaque ; the ambrosial 
[focusing]; die ambrosische [Festlegung]. 

Une des quatre dhdrana* décrites par le Raurava, le Kirana, le 
Matangaparamesvara, le Svayambhuva et |’Agnipurana (la plus 
haute pour tous ces textes sauf pour le Kirana, qui la cite en troisi¢- 
me rang). Descr. en Rau vp 7.9-10 ; Kir 58.23c-24 ; MatP yp 2.59c- 
64b et n. 5, p. 263 (qui cite le Svayambhuva) ; AgPur,; 375.20c-22 
(contexte visnuite). 

Elle a pour effet d’obtenir une abondance d’amrta*, dans le but 
en particulier d’écarter les maladies, l’4ge et la mort. Selon Rau vp 
7.10bd, elle n’exige pas, a la différence des trois autres, de fixer I’es- 
prit sur un lieu déterminé du corps, mais « partout ». [H.B.] 

— agneyi, aisani, saumyd. 


amytapadana, n.nt., V.8.V. amrtikarana. 


amytaplavana, n.nt. [©], bain ou inondation d’ambroisie ; bath or 
inundation with ambrosia; Bad oder Uberstrémung mit Ambrosia. 
[A] Invasion d’un flot d’amrta*, produit comme iI est dit s.v., et 
qui se répand « au-dedans comme au-dehors »», purifiant tout. Pen- 
dant la bhutasuddhi* ou pendant un bain mental, cette phase suit la 
destruction imaginaire (impliquant souvent une combustion, daha- 
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na*) des impuretés du corps, et prépare a la reconstruction positive 
de ce dernier (Kir 14.4-5 ; Mrg kp 3.2cd ; SP1, p. 30, fin de n. 5; 
AP, pp. 24 et 59, citée en SPI, pp. 322 et 329; plus de détails en 
IseP II kp 4.35-41). Voir aussi SvT 2.39b : plavayed amrtena tu ... 
[H.B.] 

[xt] Procés semblable en JayS 9.41-42b et 10.79c-80b (sans que 
le terme apparaisse) ; 15.61cd (plavayed amrtenaiva ...). [M.R.] 

— dnandarasa, aplavana, plavana, samplavana. 


amrtikarana, amrtapadana, nn.nt. [©], transformation en ambroisie, 
obtention de l’ambroisie ; transformation into ambrosia, obtainment 
of ambrosia; Umwandlung in Ambrosia, Erlangung von Ambrosia. 

Les deux termes sont syn., le premier plus technique et plus fré- 
quent. Ils connotent la transformation « magique » d’eau ordinaire 
en liqueur d’immortalité, ou de toute autre substance en matériau 
éternel. L’ambroisie est produite comme on I’a dit (v. s.v. amrta*), 
la transmutation de l’objet matériel est effectuée par le geste-de-la- 
vache (dhenumudra*). 

Voir, pour l'eau : Mrg kp 3.33b et comm. (trad. BRUNNER 1985, 
pp. 57-58); pour le feu: Mrg kp 6.8a; JayS 15.6lcd; pour le 
beurre: Mrg kp 6.24a; JayS 15.124cd; pour la nourriture : Kir 
33.1la. Pour des objets divers : Index de SP1 et SP2. [H.B., G-F., 
MLR. ] 

— djyasamskara, aGplavana, samplavana. 


amrtesa, n.pr.m. | A], le Seigneur [qui donne |’]immortalité ; the 
Lord [who bestows] immortality; der Herr, der die Unsterblichkeit 
[verleiht]. 

Syn. : Netra*, Mrtyujit*, Mrtyufjaya*. 

Voir le Netratantra, qui lui est consacré, en particulier le ch. 3, 
ou est décrit le culte de cette forme divine, qui permet d’obtenir une 
abondance d’ambroisie (amrta*). Forme de méditation : NT 3.17c- 
24. Mantra : om jum sah (2.21-25b, bien connu sous le nom de mrt- 
yunjayamantra. [H.B.] 


ambastaka, n.nt. [A], ?octade des Meéres ; octad of the mothers; 
Oktade der Mitter. 

Groupe de huit déesses redoutables, hypostases de la déesse 
Camunda. Décrites dans l’AgPur, 50.30b-37. II ne faut pas les con- 
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fondre avec les Sept (ou Huit) Meres: saptamatrka* ou asta- 
matrka*. 

La liste de l’AgPur 50 est la suivante : Rudracarcika, Rudra- 
camunda, Mahalaksmi, Siddhacamunda, Siddhayogesvari, Bhairavi, 
Ksama, Ksemakari. 

Voir MALLMANN 1963, pp. 153-157. [A.P.] 

— astastakadevi, akasamatr, matr/matrka. 


ambujodaka, n.nt. [©], eau-de-lotus ; lotus-water; Lotos- Wasser. 
C’est de l’eau dans laquelle un lotus a trempé. Mentionnée com- 
me bali* en SP4, p. 50. [H.B.] 


aratni, n.m. [©], coudée réduite ; reduced ell; verkiirzte Elle. 

[A] C’est la coudée mesurée depuis le coude jusqu’a |’extrémité 
du petit doigt tendu ; intermédiaire entre le hasta* (coudée normale) 
et la musti* (petite coudée). Voir SP4, p. 78, n. 49. Utilisation des 
trois coudées pour les mesures des kunda* : ibid. et Mrg kp 6.43, 
comm. [H.B.] 

[xt] Méme chose selon certains textes du Paficaratra : voir ParS 
7.16 et 14.39cd. [M.R.] 


ari, a. [©], hostile, ennem1 ; hostile, inimical; feindlich, feindselig. 

Se dit d’un mantra qui serait dangereux pour celui qui voudrait 
Putiliser ou qui ne lui procurerait pas le fruit qu’il désire : arity upa- 
laksanam anistaphaladeti bodhyam (TBhS 3, p. 109), « Le [mot] 
‘ari’, ‘hostile’, [dans arimantra] est une synecdoque ; il faut com- 
prendre : ‘[mantra] qui ne donne pas le fruit désiré’ ». 

On le dit aussi satru, ripu* ou vaira. C’est Pune des quatre 
natures que peut avoir un mantra par rapport a un usager : un mantra 
peut étre en effet siddha*, susiddha*, sadhya* ou ari. 

Le ST 2.129-131 énumére ces quatre sortes de mantras (siddha, 
etc.) et les moyens pour les reconnaitre. Raghavabhatta ad loc. (vol. 
1, pp. 104-107) cite en particulier le Pingalamata. Voir aussi SvT 
8.18 sq. et NT 18.10 sq. 

Le TBhS (ch. 3, pp. 109-111) donne, en citant un Tantra (non 
nommeé), une régle pour éviter les mantras hostiles (arimantratyaga- 
vidhih) : c’est une procédure rituelle effectuée avec un mandala*, 
des offrandes et invocations. 

Voir PADOUX 1978, pp. 78-79. [A.P.] 

— ktrmacakra. 
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arkamandala, n.nt., v.8.v. suryamandala. 


argala, n.nt. [ A], verrou ; bolt, fetter; Riegel, Bolzen. 

In yogic procedures of conveying the incarnated self upwards, 
the upward channel has repeatedly to be opened up by keys (kujici- 
ka*), and undesirable openings have to be closed by bolts; thus, dur- 
ing the khecarimudra* (KMT 6.63), or the wutkranti* (KMT 
23.112f.): dvaresv argalasamyogam, “application of the bolts on the 
openings of the body”; on the latter place, instructions are also given 
on the posture to be assumed, and the piercing of the internal gran- 
this*. 

Different application in KMT 1.4, explained in SatSS 1.22f.: the 
“bolts” on the doors of Himavant’s palace are the three higher 
spheres of vyapini, samand and unmana. [T.G.] 


argha, n.m., Vv. 8.v. arghya, kundagolaka. 


arghya, n.nt., ou argha (dans les sources du Nord), 1.m. [©]. 

Aucune trad. convenable. Ne pas traduire par « eau d’hom- 
mage »> ou autre chose de ce genre, car les eaux nommeées Gcamana* 
et padya* sont aussi des eaux d’hommage. 

[A] Il s’agit d’une eau spécialement préparée (substances diver- 
ses et mantra*) que l’on offre en hommage a Siva ou a d’autres 
divinités, et du rite (plus proprement nommé arghyadana*) par 
lequel on I’ offre. 

La classification fondamentale distingue : a) l’arghya ordinaire 
ou commun (samdnyarghya*), b) Varghya spécial (visesarghya*). 

Pour la diksa*, le Mrgendra distingue: le sivarghya*, le pa- 
svarghya* et le (ni)rodharghya*, \esquels, selon le comm., ont des 
extensions différentes sur l’échelle des tattva* (Mrg kp 7.11c-13b ; 
trad. BRUNNER 1985, p. 153, notes et Index ; instructions reprises en 
AP, p. 211, cité en SP3, p. 23). 

On mentionne encore : le darsanarghya*, le paranmukharghya* 
et le svagatarghya*, qui sont des variantes du visesarghya. [H.B.] 

Dans l’adoration de divinités terribles, l’argha peut consister en 
sang (KMT 23.134b). [T.G.] 

— astangarghya, upacara, pddyddi, samskara. 

[xt] La JayS 13.65-66 décrit un arghya «a plusieurs consti- 
tuants » (anekanga) ressemblant au visesarghya Sivaite : il consiste 
en eau dans laquelle on a mis de la moutarde blanche (siddhartha- 
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ka), des grains de sésame (tila), du panic (durva), de l’orge (vava) et 
du riz blanc (sitatandula), du lait et des fruits. [G.F., H.B.] 


arghyadana, n.nt. [©], offrande de l’arghya ; offering of arghya; 
Darbringen von arghya. 

Terme souvent raccourci en arghya*. 

[A] C’est un des premiers « services » (upacdra*) du culte quo- 
tidien. Il forme avec pddya* et Gcamana*, qui en général le préce- 
dent, une triade caractérisée par des offrandes d’eau consacrée. Celle 
qui est nommée arghya est versée sur les tétes du Dieu (Mrg kp 
3.15a; Aj 20.182-183ab ; PKam 4.370; Su kp 8.118cd; SP1, pp. 
196-198 ; AP, p. 105). [H.B.] 

[<4] Voir ParS 6.106a, 1lla, 114a, 236, 327; 12.234; 14.77. 
[M.R.] 

— arghyadi, padyadi. 


arghyadravya, n.nt. [©], substance constitutive de l’arghya ; ingre- 
dient of the arghya; konstitutive Substanz fur das arghya. 

[ A] Les listes données concernent l’arghya* dit « spécial » (vi- 
sesarghya*). 

Les plus communes sont de huit termes : eau, lait, pointes de 
kusa, riz décortiqué (tandula), fleurs, sésame, orge et moutarde blan- 
che, selon Kir 26.58 ; méme liste, a l’ordre pres, en SvVT 3.46ab (s1 
on lit ¢i/a au lieu de ghrta dans le complément donné par le comm.) 
et presque la méme en SP3, p. 22 (mais durvda au lieu de puspa) ; 
quelques différences en Aj 22.26c-27b, et dans I’ISgP II kp 5.36-37 
(trois listes). 

L’arghya ainsi constitué se nomme astangarghya*, mais il exis- 
te aussi un sadangarghya* ou ne rentrent que six produits. [H.B. ] 

— sivarghya, samdanyarghya. 

[<4] Auch einige Paficaratra-Samhitas listen acht Konstituenten 
als arghyadravyas auf: gandha/candana, puspa, phala, yava, sid- 
dhartha, tila, kusa/kusagra, aksata* (NaS 20.95c-96b; VisS 10.77c- 
78b; BhT 20.24c-25). [M.R.] 


arghyapatra, n.nt. [©], vase a arghya ; chalice for the arghya; GefaB 
fiir das arghya. 

Descr.: Mrg kp 6.53c-54, photos en face; JayS 13.63c-65b. 
[H.B., M.R.] 
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Nach der Jayakhyasamhita gehort das arghyapdatra zum Besitz 
eines diksita* (JayS 18.42, 24.11). [M.R.] 


arghyavari, arghyambu, nn.nt. [©], eau Varghya ; arghya water; 
arghya-Flissigkeit. 
Syn. @arghya*. 


arghyadi, n.nt. [©], arghya et ce qui suit ; arghya and what follows; 
arghya und die tbrigen. 

1. La « suite » peut étre vague, et consister en produits accompa- 
gnant souvent l’arghya* (puspa*, dhupa*, etc.). Voir JayS 15.48, 
16.351, etc. [M.R.] 

2. Il s’agit plus souvent, au moins dans les textes Sivaites, de la 
liste : arghya, padya*, dcamaniya*. C’est le cas dans 1’ Isanasivagu- 
rudevapaddhati, en accord avec l’une de ses listes d’upacara™ (v. 
s.v., liste de 16). Dans l’ensemble de la littérature 4gamique, cette 
séquence est beaucoup moins fréquente que padyadi*. [H.B.] 


arghyambu, n.nt., v. 8.v. arghyavari. 


arcaka,n.m. [A], officiant ; officiating person; Offiziant. 

1. Dans les textes anciens, le terme n’apparait que sous forme de 
composé, comme ekakdlarcaka*, ou il ne désigne pas un officiant 
particulier. 

2. Dans les ouvrages récents, c’est le nom d’un des officiants des 
temples, situé au-dessous de |’Gcarya* au sens strict, et qui n’est 
chargé que de l’arcana* quotidien (arcakendrcanam bhavet : Kami- 
ka, cité en NPLS, p. 154). [H.B.] 

— pancacarya. 


arcana, n.nt., arca, nf. [©], hommage, culte ; worship, cult; Ver- 
ehrungsritual, Kult. 

1. [A] Dans les textes anciens (Rau, MatP, Mrg, SP), arcana 
désigne le culte quotidien, c’est l’exact syn. de pijja*. Voir par ex. 
MatP kp 3.1a et 3.102a ; le colophon de Rau kp 10, qui utilise le mot 
arcanavidhi pour le culte quotidien qu’on vient de décrire ; et, dans 
le méme Agama, les multiples réf. 4 ce ch. sous la forme arcanokta. 
De méme arca de Mrg kp 7.70b est glosé par piijana ; arcabhavana 
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de Mrg kp 3.1a est glosé par pujagrha ; et les verbes arcayet et pu- 
jayet sont partout syn. Voir aussi arcamsa. [H.B.] 

[<4] Méme chose en JayS 7.93ab, 16.224ab, 17.8 ; ParS 3.7, 36. 
[M.R.] 

2. [A] Dans les textes plus récents, le terme s’applique théori- 
quement a un culte qui ne comporte qu’un nombre réduit d’upaca- 
ra*, Ex. : PKam 4.376, selon lequel on nomme un culte arcana, pu- 
jana ou sdantika* selon qu’il s’arréte a dipa*, naivedya* ou bali* 
(mais la conclusion : puja hi trividhocyate nous raméne au sens large 
du mot puja). Méme chose (mais avec sdntida) en PKar 30.408. 
Pour le SiSe nitya 2.48-51, qui distingue cinq sortes de cultes 
(aradhandadi*), arcana est le second et va jusqu’a havisya*, c-a-d. 
naivedya (sl. 49cd). 

Une classification de ce genre est faite de nos jours dans les tem- 
ples, afin de fixer le prix a payer pour les cultes que les fidéles font 
faire a leur profit. [H.B.] 

3. [Xt] Neben proksana*, tadana*, avakunthana* und amrti- 
karana* einer der finf samskaras fur die ,,Zuriistung“ des Feuers 
(agnisamskara*) auBerhalb der Feuergrube (kunda*), d.h. fur das 
Feuer, das, bevor es in die Feuergrube gebracht wird, in einem Ge- 
faB entfacht wird (JayS 15.58c-61 und 107). [M.R.] 


arca, nf. [©], 1. hommage, culte ; worship, cult; Verehrungsritual, 
Kult; — 2. image de culte ; cult-image; Kultbild. 

1. V. s.v. arcana. 

2. [4] In den Paficaratra-Samhitas ist der Begriff arcd in diesem 
Sinne durchaus gelaufig; vgl. JayS 20.208c, 21.101-102, 24.84b; 
ParS 18.44a, 48d. Die jtingeren Paficaratra-Samhitas unterscheiden 
sechs Arten von arcas: karmarca*, utsavarcd (s. s.v. utsavamiurti), 
balyarca*, tirtharca*, snandrca*, Sayanarca* (PadS kp 19.1-2; IS 
17.238-239b; SriprsS 14.2). [M.R.] 

[A] Le sens « image de culte » est rare dans les textes Sivaites. 
Voir cependant Aj 30.8 ; SiSar 163b et le composé vyaktarca* (SP4, 
p. 252, s/. 79). [H.B.] 

— arcamsa, adhara, kautuka, pratima, bimba, bera, linga, vi- 
graha, vyaktalinga. 
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arcamsa, n.m. [A], partie [(du /inga) qui recoit le] culte ; part [(of 
the /inga) that receives the] offerings; Teil [(des /inga), welches die] 
Verehrung [erhalt]. 

Syn. : pujabhaga*, rudrabhaga*. 

C’est la partie visible, qui émerge du pitha*. Voir SP4, p. 254, si. 
85a. [H.B.] 

— arca, linga. 


arcanga, n.nt., V. S.V. pujanga. 


arna,n.m., phoneme ; phoneme; Phonem. 
— varna. 


arnava, n.m., V. 8.V. astasdgara. 


ardhakala, nf. {| A|, demi-kala ou dynamisme de la moitié [de 74] ; 
half-kala or power of the half [of HA]; halbe kala, Dynamik der 
Halfte [von #4]. 

Voir Yoginihrdaya, trad. PADOUX 1994, p. 110, n. 73. 

— HA, hardhakald. 


ardhacandra, ardhendu, nn.m. [©], demi-Lune ou croissant de 
Lune ; half-moon or crescent moon; Halbmond oder Mondsichel. 

1. [A] Une des kala* du pranava*, du prdsdda* a douze ou 
seize kala, et d’autres bija* nasalisés. Voir SvT 4.43la; SP1, PI. 
VI; SP3, p. 384, n. 424 et ref. ; SiSar 34a et comm. Parfois con- 
sidérée comme une division (kala) du ndda* (SP3, p. 392, n. 432). 

Syn. dans ce sens : ardhabja, indu, kandala, candra, candra- 
khanda. [H.B.] 

2. [©] Symbole et mandala* de l’eau : SP1, p. 124, s/. 20c ; AP, 
p. 58, § 2; ST 1.23c-24a; KMT 14.63a, etc. ; HEILIIGERS-SEELEN 
1994, pp. 20, 79. [H.B., T.G.] 

Méme chose dans le Paficaratra : JayS 10.32a. [M.R.] 

— ardhendumandala, Gpyamandala. 


ardhacandra|mandala\, n.m. v. s.v. ardhendu|mandala], tanka- 
mandala. 


ardhatryambaka, n.pr.m. {A}. 
Désignation de la tradition Sivaite non-dualiste, c.-a-d. en prati- 
que celle du kula*. Le Sivaisme aurait été révélé au monde par trois 
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sages — siddha* — mythiques : Tryambaka (ou Teramba), Amardaka 
et Srindtha, qui sont censés étre a l’origine, respectivement, de cha- 
cune des trois formes du Sivaisme : non-dualiste, dualiste et dualiste- 
non-dualiste (advaya, dvaya, dvayddvaya). De Tryambaka serait issu 
un courant supplémentaire par |’intermédiaire de sa fille, d’ou son 
nom d@’ardhatryambaka. Voir TA 36.11-13 et l’appendixe X de la 
trad. du Tantraloka par GNOLI 1972, pp. 876-880. [A.P.] 
— advaitacara, kulaprakriya, yuganatha. 


ardhamandapa, n.m. ou nt. [©], vestibule [d’un temple]; ante- 
chamber [of a temple]; [Vor-]Halle [zum Heiligtum eines Tempels]. 

Syn. (parfois) : antardala. 

[A] A distinguer de agramandapa*, qu’il sépare du garbha- 
grha* (voir UKar, ch. 6 ; EHA, s.v.). C’est la en particulier que se 
trouve la fosse a oblations pour les agnikarya* quotidiens. [H.B.] 

[xt] Descriptions and measures of the ardhamandapa are given 
in PadS kp 10.12-16; BhT 3.23-27b. [M.R.] 


ardhayama, n.m. {| A], une certaine période du début de la nuit ; a 
particular period at the beginning of the night; ein bestimmter Ab- 
schnitt am Beginn der Nacht. 

Selon PKar 31.19, c’est une période de 3 nadika 3/4 (soit 1/2 
yama, donc 1h30 env.) qui commence 3 heures (7 nddika 1/2) apres 
le coucher du soleil. Voir BRUNNER 1999, p. 268 et n. 13. [H.B.] 

— ardhayamapuja. 


ardhayamapuyja, nf. [A], culte accompli pendant Vardhayama ; 
worship performed during ardhaydma; Verehrungsritual in [der Zeit 
des] ardhayama. 

Concerne les temples. Pour ceux qui organisent quatre puja* par 
jour, c’est la quatriéme (PKar 31.6c-7b). Voir BRUNNER 1999, pp. 
326-327. [H.B.] 


ardharatra, madhyaratra, nn.m. [©], 1. minuit ; midnight; Mitter- 
nacht; — 2. une certaine période autour de minuit ; a certain period 
around midnight; ein bestimmter Zeitabschnitt um Mitternacht. 

1. Emploi assez rare. 

2. [A] Selon PKar 31.20ac, qui fait généralement référence, pé- 
riode de quinze nddika ou ghatika (6 heures env.) qui suit l’ardha- 
yama* (le texte imprimé de |’ Agama lit « dix » au lieu de « quinze », 
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nombre donné par la citation qu’en fait APr, p. 221, et qui parait plus 
correct). Voir BRUNNER 1999, p. 268, n. 13. [H.B.] 


ardharatrapija, madhyaratrapuja, nnf. | A), culte de minuit ; mid- 
night cult; mitternachtliches Verehrungsritual. 

Syn. : nisitharcana. 

En fait, culte accompli pendant la période appelée « minuit » 
(ardharatra* [2]). Il n’est accompli que par les temples qui font sept 
ou huit puja* quotidiennes. [H.B.] 


ardhendu|mandala|, n.m. [©], mandala en demi-Lune ; half-moon 
mandala; Halbmondmandala. 

Syn. : ardhacandrapura, ardhacandramandala, candrakhanda. 

[ A] mandala* utilisé pour l’adoration de Canda* : voir Kir 23.2- 
4 (construction) ; SP1, p. 280, s/. Sab, qui le distingue du tankaman- 
dala* ; SiSar 92, qui donne la construction des deux, le second déri- 
vant du premier. [H.B.] 

[<4] Selon la JayS 30.16c-18, mandala utilisé pour |’adoration 
du malamantra. Voir aussi ParS 12.595c. [M.R.] 


arha, nf. [A]. 

Un certain type de culte:c’est le cinquiéme dans la série 
ascendante du SiSe, aradhanadi*. Il comprend un festin offert aux 
brahmanes. [H.B.] 

— upacara, puja. 


alamkara, n.nt. [©], décoration [de l'image divine]; adorning; 
Schmiicken. 

Syn. : dbharana, bhisana. C’est Pun des «services divins » 
(upacara*) ; 11 se situe apres le bain (abhiseka*, snana*) de la divi- 
nité, mais n’est compté que dans les longues listes de « services ». 
[H.B.] 

— pancangabhusana. 


alamkardasana, n.nt. [XX], trone pour la décoration [de la divinité] ; 
throne for the adorning [of the deity]; Thron zum Schmicken [der 
Gottheit]. 

1. Thron, auf dem der Gott im Rahmen des taéglichen Rituals ge- 
schmiickt wird, ihm verschiedene Gaben dargeboten und Lieder, sto- 
tras usw. vorgesungen werden. 
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2. Die Phase des taglichen Rituals, in welcher der Gott auf 
diesem Thron geschmiickt wird, etc. Sie folgt snandsana* und geht 
bhojydsana* voraus (SatS [V] 6.49-63b; AhS 28.51c-61; LT 39.18c- 
26b; VisS 10.152-167). [M.R.] 

— asana. 


alamgrasa, n.m. | A], engloutissement universel ; total devouring; 
universelles, volliges Verschlingen. 

Notion de l’école cachemirienne du Krama adoptée par des 
auteurs Sivaites tels qu’Abhinavagupta ou Ksemaraja. La roue de 
l’énergie cosmique, comme la conscience du yogin qui s’y identifie, 
est censée passer par cing phases : udyoga™, élan créateur ; abhasa* 
(ou avabhasa), manifestation ; carvana*, « gustation » ; alamgrasa, 
engloutissement ; et visranti*, apaisement. L’alamgrasa est la dis- 
solution du manifesté dans le vide de la conscience, qui repose alors 
(cf. visrdnti) dans l’indicible (anakhya*). 

Le terme apparait en contexte cosmique-métaphysique aussi bien 
que yogique. 

Jayaratha, ad TA 3.260 (vol. 2, p. 240), nomme cette étape Bhai- 
rava |’Engloutisseur (alamgrasabhairava). AnantaSaktipada ad VS 
9-10 ; PHr 11 comm. [A.P.] 

— hathapaka. 


ali, n.m. {| A], abeille ; bee; Biene. 

Le mot ali, dans l’usage courant, a généralement le sens d’abeille 
(« a [large black] bee », MW); c’est un des termes employés pour 
désigner sans le nommer l’alcool offert rituellement a une divinité et 
consommé ensuite par |’officiant du culte. 

TA 28.87, : [...] pdtre ’lisampiirne, « dans le vase empli d’alcool 
[ou de vin] ». YH 3.167cd : alind pisitair gandhair dhupair aradhya 
devatah, « Les divinités ayant été honorées avec de l’alcool, des 
morceaux de chair, des parfums et de l’encens ... » Amrtananda ad 
loc. (p. 357) donne l’explication suivante : alind hetuna, hetu* étant 
un autre terme convenu pour désigner l’alcool. 

MMP 65 (pp. 163-164) ; SatSS 3.25-26 ; 3.21-23, comm. p. 111 
ou SCHOTERMAN cite un passage de SatSS 20 qui mentionne l’uti- 
lisation de l’ali dans le kulabhiseka* ; GorS 1.10.46. [A.P.] 

— karana, vamamrta. 
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alu, alu, nn.f. [A], pot a eau ; water-pot; Wassertopf. 

Souvent mis pour astrdlu (v. s.v. astravardhani). V. SP2, p. 185, 
sl. 126d ; SP4, p. 120. [H.B.] 

— astravardhani, karkari, vardhani, sastrdlu. 


aluptasaktita, aviluptasaktita, nn.f. [| A |, possession d’une puissance 
indestructible ; possession of undestructible power; Besitz unzerstor- 
barer Macht. 

L’une des six perfections (guna*) de Siva, la cinquiéme selon la 
plupart des listes. Voir SP3, p. 398. [H.B.] 

— sadguna. 


avakunthana : graphie incorrecte (adoptée par les mss et les 
éditions du Sud) d’avagunthana*. 


ava- ou @gunthana, n.nt. [©], encerclement, protection ; encircle- 
ment, protection; Einkreisen, Abschirmen, Schutz. 

[A] Cet encerclement rituel protege un objet quelconque des 
agressions extérieures et méme des regards (voir SP1, p. 193, s/. 
70ab). Il implique toujours la récitation du mantra du quatriéme An- 
ga*, la Cuirasse (kavaca* ou varman*), seul en général, mais ac- 
compagné des autres angamantra* selon une opinion de Brahma- 
Sambhu rapportée par le comm. de Somasambhu (SPV,, T. 170, p. 
5D). 

Il se fait avec un geste évocateur : l’index droit, tendu, dessine 
un ou trois cercles autour de l’objet (voir SP1, p. 133, s/. 33ab ; AP, 
p. 78, citée 1a sous [33a] ; SiSar 50b et comm.). On pourrait penser 
que le doigt construit une cuirasse ou un mur isolant; mais nos 
sources parlent plutdt de fossés (parikha), le mur étant construit 
auparavant avec Astra*. 

L’avagunthana est le cinqui¢me acte des séries niriksanadi* et 
avahanadi* lorsqu’elles en ont cing, et le second d’un couple qui 
comprend raksa* et avagunthana (ex. en SP1, p. 75, sl. 5b ; SP1, p. 
141, sl. 38cd) ; mais on peut aussi le rencontrer en dehors de ces 
structures, comme en SP3, p. 64. [H.B.] 

[xt] La Jayakhyasamhita enjoint également ce rite avec le man- 
tra kavaca : 11.7ac, 15.61b, 15.113b, 20.166d, etc. [M.R.] 

— pancasuddhi. 
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avatara, n.m. [©], descente [d’une divinité dans un monde], avatar ; 
descent; Herabkunft. 

[A] In the Kubjikamata, this term refers to the tradition 
(krama*) and its constituents (such as pitha*) as well as to the God- 
dess and Her manifestations. 

KMT 2.98ab: eso ’vatdro vividhah kalau prapte bhavisyati, “(in 
Kamartpa,]| this manifold realization will come to pass within the 
Kali age”. 

Syn. avatarana, n.nt.; avataraka, n.nt., a., can be a syn. of ava- 
tara, or have an adjectival function “causing to descend”, as in 
KuRU,, 9.120 (fol. 51a): siddhah ... kulamargavatarakah. Verbal 
causative base ava-taray- “to cause to descend”, KuRU,, 9.97b (fol. 
50a): avatarya kulakramam. [T.G.] 

Rem. : La liste des vingt-huit avatdra de Siva donnée dans cer- 
tains Purana n’est pas mentionnée dans les Saivagamas. [H.B.] 

[Xt] Die avataras sind nach der Jayakhyasamhita Teile oder 
,partikulare Konkretisierungen“ (amsa*) der Emanationen Purusa*, 
Satya* und Acyuta* (JayS 4.11). avatara ist kein Syn. fur vibhava* 
(vgl. die Unterscheidung der beiden in ParS 9.147c-148), auch wenn 
manche der avataras namensgleich mit den vibhavas sind und 
mancherorts die vibhavas als avataras bezeichnet werden (z.B. AhS 
56.2). Die Listen von avataras sind nicht immer gleich; ParS 2.10c- 
13 gibt z.B. die klassische Liste von zehn avataras: mina, kamatha 
(= kurma), (adi)varaha, narasimha, vamana, die drei Ramas (para- 
surama, rama, balarama), krsna, kalkin (vgl. auch JayS 2.11-14a); 
andere avataras des Gottes und vor allem der Gottin sind in LT 8-9 
zu finden. [M.R.] 

— tantravatara, sastravatara. 


avadhita, n.m. [| A], celui qui a secoué [ses attaches] ; one who has 
shaken off [his fetters]; einer, der [seine Bindungen] abgeschiittelt 
hat. 

A type of Tantric sadhaka*. In SatSS 25.109f., the avadhita’s 
realm is said to be that of the nirdcarayogin, who 1s able to free his 
self from the restriction of bodily existence; he resides within the 
avadhitapada. The term also occurs in TSB,, 2.27 (fol. 14b, line 5). 

The word is well-known in modern usage (cf. GUPTA in GOUD- 
RIAAN/GUPTA 1981, p. 121). [T.G.] 

— niracarayoga. 
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avabhasa, n.m. | A |, manifestation ; manifestation; Erscheinung. 

C’est la manifestation cosmique dans sa diversité en tant 
qu’apparaitre lumineux de la Conscience divine, qui est Lumiere 
(prakasa*) et en laquelle tout repose. Cf. APS Sab : evam apy ava- 
bhasanusakta sattocita bhavet. avabhasa est syn. @ abhasa*, tout en 
marquant la différence de niveau (ava) entre la Conscience elle- 
méme et sa manifestation cosmique. [A.P.] 


avabhrtha, n.m. [©], douche ou bain qui clot un rituel ; shower or 
bath ending a ritual; ein Ritual abschlieBendes (Giefs)bad. 

Ce mot védique se rencontre assez fréquemment dans le Pafica- 
ratra : voir JayS 16.355-357, 20.363 ; ParS 15.902d, 17.413b, 429d ; 
19.264c ; ParS 8.81. Il est rare, en revanche, dans les Agamas 
Sivaites. Ex. Mrg kp 8.176a (apres l’dcaryabhiseka* ; mais on a snd- 
pana* ailleurs au méme stade) et cp 1.77, fin du comm. [H.B., M.R.] 


avabhrthasnana, n.nt., v. 8.v. avabhrtha. 
avabhrthankura, n.m., v. 8.v. ankura. 


avaloka, n.m. [©], regard ; gaze; Blick. 

The second of five types of samkranti* “transmission” of grace 
by the guru (KMT 4.70). It is realized or felt at the region of the 
throat (kanthadesatah), and its visible direct effect is a shaking (dhu- 
nana*) of the body (KMT 4.71f.). [T.G.] 

— cihna. 


avalokana, n.nt. [©], fait de regarder ; looking at; Anblicken. 
V. s.v. niriksana. 


avastha, nf. [©], condition, état ; condition, state; Zustand. 

1. [A] Dans le Siddhanta: conditions assumées par Siva, a 
savoir: laya-*, bhoga-* et adhikaravastha*. Voir aussi : niskala*, 
sakalaniskala* et sakala* ; santa*, udyukta* et pravrtta*. Imaginées 
par l’esprit humain, ces distinctions n’ont aucune réalité pour Siva ; 
elles traduisent stmplement des modifications du bindu™. 

2. [©] Conditions dans lesquelles peuvent se trouver les Ames. 

2.1. liste de cinq : jagrat, svapna, susupti, turiya, turiyatita dis- 
tribuées par les textes Satva entre les cing kala* (voir SP3, p. 231, n. 
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164 et Pl. V), mais connues également du Paficaratra (voir JayS 
6.12-13b) ; 

2.2. liste de trois, qui répartit les @iman* liés en catégories, selon 
le nombre des liens qui les entravent : sakala, pralayakala* et vijna- 
nakala* (voir aussi sous kevala*, suddha*) ; 

2.3. liste de trois, qui définit les stades traversés par l’atman pen- 
dant la diksa* : adhikara*, bhoga, laya (dans cet ordre), ou dans les- 
quels il peut se trouver dans la vie normale : jagrat, svapna, susupti ; 
tamasa, rdjika, sattvika. [H.B.,T.G., M.R.]. 


avantarasaiva, n.m. [A], Saiva intermédiaire ; intermediate Saiva; 
mittlere [Kategorie der] Saiva. 

Une des catégories de Saiva*, mentionnée par le Skandakalottara 
(cité DA,, T. 76, p. 196) et peut-étre identique a celle nommée an- 
tarasaiva*. [H.B.] 


aviluptaSsaktita, nf., v.s.v. aluptasaktita. 


avairadgya, n.nt. [©], non-indifférence ; non-indifference; Begehr- 
lichkeit. 

Un des états (bhava) de la buddhi et, a ce titre, élément du tréne 
(Gsana*) divin. Détails et réf. s.v. ajfidna (2). [H.B., M.R.] 


avyaktalinga, n.nt. [A], 1. linga dépourvu de traits distinctifs ; Jinga 
without distinctive traits; /inga ohne deutliche Merkmale; — 2. linga 
non manifeste ; unmanifest /inga; nicht manifestes /inga. 

1. Syn. : niskalalinga*. 

C’est la catégorie principale de /inga*, les deux autres étant qua- 
lifiées de vyakta* (ou sakala*) et vyvaktavyakta* (ou sakalaniskala*). 
Voir PKam 4.269ab ; Kir, ch. 51, 52 et 53 ; SiSe kamya 6.2. Les lin- 
ga avyakta portent des marques (/aksana*), discrétes, aprés leur 
pratistha*, mais ni les visages, ni le corps du Dieu n’y sont repré- 
sentés ; d’ou leur nom. [H.B.] 

2. Selon Abhinavagupta (TA 5.112cd-113ab), l’avyaktalinga est 
la réalité transcendante oti les trois plans, de l’individu (nara*), de 
Sakti* et de Siva, demeurent dans |’indistinction. Dans son comm. ad 
loc. (vol. 3, p. 422), Jayaratha l’identifie a la vibration de la cons- 
cience (samvitspanda) dans la prise de conscience du Je absolu 
(ahamparamarsa), ce que l’on nomme aussi yoginihrdaya™. 
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Le vyaktalinga*, précise Abhinavagupta plus loin (ibid., 116cd- 
119), repose dans le vyaktavyaktalinga et ce dernier dans l’avyakta ; 
le plan supréme, anuttara*, étant encore au-dela de ces distinctions. 
La notion d’un /inga transcendant, qui est la Conscience divine dans 
sa plenitude (ibid., 114ab) en laquelle se dissolvent les plans moins 
élevés de la réalité remonte au MVT 18.2-3, qui oppose au /inga 
« extérieur » (bahir-), concret, un Jinga surnaturel (4dhyatmika*) qui 
est ce sur quoi se fonde la nature de /inga (lingatva) de tout linga 
visible. [A.P.] 


avyaktalinga, avyaktalingin, a. | A], dont les « marques » sont 1n- 
visibles ; whose religious affiliation marks are not visible; dessen 
Kennzeichen nicht sichtbar sind. 

Le terme, qui qualifie certains hommes, est connu des textes an- 
ciens (par ex., Jabalopanisad 6 ; Pasupatasutra 3.1), mais réinterpreté 
par les Tantras. [H.B., C.B., R.T.] 

Dans la Sivastitravimarsini (3.26), Ksemaraja oppose ce terme a 
lingin® : srikulapancasikayam api — avyaktalinginam drstva sam- 
bhasante maricayah| linginam nopasarpanti atiguptatara yatah || 
« Des qu’elles Papergoivent, les energies divines (ses rayons) con- 
versent avec l’étre doué de l’invisible embleme (/inga*), mais elles 
ne s’approchent point de qui porte un embléme visible parce qu’elles 
sont extrémement secretes » (trad. SILBURN 1980, p. 96). Voir aussi 
la trad. italienne de la Sivasiitravimarsini par TORELLA 1999, p. 138. 

Le contexte montre qu’il s’agit d’un initié dont les « marques » 
sont tout intérieures — et non de quelqu’un qui cache son appartenan- 
ce a un groupe donne. [H.B., R.T.] 


astagandha, n.m. [ A], les huit substances parfumées ; the eight fra- 
grant substances; die acht Duftstoffe. 

Liste de 1’Isanasivagurudevapaddhati (vol. 3, 194, partie en pro- 
se) : candana, kunkuma, agaru, karpura*, kustha, mamsi, kacca, usi- 
ra. Variantes ailleurs. On trouve aussi des listes de neuf ou plus. 
[H.B.] 

— gandha. 


astatrimSatkala, nf., v.s.v. kald. 
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astandaga, n.m., Vv. 8.v. anantdadi (1). 


astapuspika, nf. | A |, offrande rituelle de huit fleurs ; ritual offering 
of eight flowers; rituelle Darbringung von acht Blumen. 

C’est la forme minimum du culte de Siva, ot cette offrande, 
accompagnée de la récitation des mantras voulus, remplace la série 
normale des phases du culte. En réalité, elle accomplit seulement 
l’adoration : du trone divin (Gsana*), de la Forme (murti*) du Dieu, 
du Dieu transcendant (parfois nommé en dernier), puis de ses cing 
Membres (Anga* : on supprime Netra* ou Astra*) — ou, selon une 
autre opinion, des cinq Brahman*. Voir SP1, p. 292 et n. 3. 

Théoriquement, l’offrande de huit fleurs doit se faire pendant le 
culte aux moments suivants : Gvahana*, arghya*, pddya*, snana*, 
dhupa*, vilepana*, naivedya* et visarga* (voir Rau kp 10.57; 
PKam 4.411c-412b). C’est au moment du congé (visarga) qu’on la 
voit effectivement enjointe (AP, p. 125, citée SP1, p. 265 sous 
[59a] ; SP2, p. 180). Elle peut aussi remplacer une pija* lorsque le 
temps manque ou que l’adorateur n’est pas habilité a faire le culte 
normal (voir K€alottara, cité SP1, p. 293 sous [2b]; Aj 20.261c- 
263b). 

Listes de huit fleurs en PKar 31.78-87 (six listes différentes 
selon le but visé). 

Correspondances avec d’autres réalités : voir ouvrage anonyme 
cité en ISP, p. 57. Leur symbolisme dans le cas des cultes men- 
taux : comm. de SiSar 45 ; Kir 59.29-33b. [H.B.] 

KJN 3.24-27 décrit offrande de huit « fleurs mentales » (md- 
nasah puspah) a un linga mental (manasalinga), ces fleurs étant 
ahimsa, indrivanigraha, daya, etc. [A.P.] 


astabandha, n.m., astabandhana, n.nt. [©], 1. colle aux huit consti- 
tuants ; cement made of eight substances; aus acht [Substanzen be- 
stehendes] Bindemittel; — 2. application de cette colle ; the applying 
of this cement; Befestigen mithilfe dieses Bindemittels. 

1. Il s’agit du mélange qui sert a souder entre eux un /inga* fixe 
(ou une statue) et son pitha*, et éventuellement les deux a la pierre 
(Gdharasila*) qui les soutient. Ce mélange de huit constituants est 
applique chaud et durcit en refroidissant. Plusieurs recettes en sont 
données, qui comportent toutes un corps gras (huile ou beurre), du 
sable fin et de la laque, et souvent une résine, de la mélasse, de la 
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cire d’abeille, des coquillages pilés. Voir BS 57; Aj 18.216-218 et 
notes ad loc. ; MayM 34.64c-66 ; IsgP II kp 47.60-64 ; SP4, p. 214, 
n. 88 ; PadS Ap 28.31-33 ; VisnuS 18.75c-77c. 

Recette trés courante, la deuxiéme de |’[sanasivagurudevapad- 
dhati : laque (/aksa), résine de sarja (sarjarasa), cire d’abeille (sik- 
tha), sable (Sarkaracurna), bdellium (guggula), ocre (gairika), 
meélasse (gula) et huile (taila). 

2. Phase de la pratistha*, décrite par tous les textes de rituel. 
[H.B., M.R.] 

— tribandha, pancabandha, vajralepa. 


astabhairava, n.m. | A], les huit Bhairava ; the eight Bhairavas; die 
acht Bhairavas. 

Dans le Siddhanta, ils ne sont guére présents que dans les cultes 
kamya, comme dvarana* de divinités redoutables ; dans les prati- 
stha* faites dans un but mesquin ou maléfique ; ou encore comme 
bénéficiaires de bali*. Ils sont plus couramment invoqués dans les 
autres traditions. 

On trouve plusieurs listes : 

1° Asitanga, Ruru, Canda, Krodha, Unmatta, Kapalin, Bhisana, 
Samhara. C’est de loin la liste la plus fréquente : UKam 33.9 et 
75.126-127b ; IsgP II kp 46.78 ; SP4, p. 444; PNPV, p. 124 (trad. 
BRUNNER 1999, p. 328), etc. 

2° Manthana, Paficavaktra, Ravibhaksa, Ekanandana, Canda, 
Nabhonirmala, Damarubhaskara et Phatkara : voir PNPV, p. 123, ou 
ces personnages forment le deuxieme a@varana du Ksetrapala central, 
et p. 127, oti le Pararahasya, cité, place ces personnages sur le lotus 
du balipitha* (résumé en BRUNNER 1999, ibid.). 

3° Kapalisa, Sikhivahana, Krodharaja, Vikarala, Sanmatha, Me- 
ghanada, Somaraja et Vidyaraja : voir SVT 1.76c-86 et 2.117c-119, 
ou ces Bhairava forment le deuxiéme dvarana autour du Bhairava 
supréme. 

4° Vatukadi (pour Batukadi) : voir SP4, p. 442, qui ne précise 
pas le adi. [H.B.] 

5° Svacchanda, Krodha, Unmatta, Ugra, Kapalin, Jhankara, Se- 
khara, Vijaya (Brahmayamala, cité par BAGCHI 1939, p. 7, n. 1). 
[A.P.] 

— bhairava. 
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astamangala, n.nt. [©], les huit objets fastes ; the eight auspicious 
things; die acht gliickbringenden Dinge. 

Lors des grands rituels, en particulier lors des pratistha* et des 
mahotsava*, les huit mangala* doivent étre présents dans le ydga- 
mandapa*, et c’est souvent a cette occasion qu’on en donne la liste. 

[A] Celles-ci sont tres nombreuses, certains ouvrages en pro- 
posant plusieurs, qu’ils répartissent selon les classes (des personnes 
impliquées), réservant certaines « aux dieux»» — sans qu’aucun 
accord existe entre les textes quant a la destination d’une liste 
donnée. On a ainsi : huit listes en PKam 55.85-92 ; cing dans la Sai- 
vagamapaddhati (citée Rau, vol. 1, p. 79, n. 9) ; au moins deux dans 
le PKar (18.55c-56b et 58.45), etc. 

La liste la plus souvent citée est : 1) darpana* (miroir), 2) pur- 
nakumbha* (vase plein), 3) vrsabha* (taureau), 4) cdmaradvaya* 
(paire de chasse-mouches), 5) svivatsa* ou laksmi*, 6) svastika*, 7) 
sankha* (conque), 8) dipa* (lampe). Voir PKam 55.88; PKar 
58.45 ; Dipta cité en Aj, vol. 1, p. 147, n. 4, in fine ; SPrV, p. 166 
(qui met chaque objet dans les mains d’une Apsara et nomme la di- 
vinité dont 11 dépend). 

En compilant toutes ces sources et quelques autres, on trouve 
cités comme mangala (v. s.v.) plus d’une vingtaine d’objets (sans 
compter les syn.). [H.B.] 

[x4] Liste de la ParS 17.72 : sankha, cakra*, laksmi, kumbha*, 
srivatsa, darpana, svastika, matsyayugma*. Voir aussi NaS 27.55- 
57b ; SanS brahmardatra 6.67c-68b ; SriprsS 19.9-10b ; VisS 14.11, 
18.71c-72b, 25.129-130a; VisnuS 16.84c-85b; BhT 5.25c-26. 
[M.R.] 


astamatrka, nf. [A], les huit Méres ; the eight Mothers; die acht 
Mutter. 

Appelées parfois Mahamatr* (Grandes Meres : SVT 1.36a) pour 
les distinguer des autres (Matr ou Matrka* ordinaires, innombrables) 
qui en dérivent mais sont redoutables (NT 19.55-62a). 

Ce sont les sept Meres (saptamdatrka*) de la liste plus connue, 
auxquelles s’ajoute une huitiéme, qui appartient presque toujours a la 
famille sivaite mais dont le nom varie avec les sources : Mahakali 
(IsgP II kp 14, aprés s/. 22), Bahuriipini (NT 12.3c-4b), Mahalaksmi 
ou Paralaksmi (AgPur,; 144.27-28b; SvT 1.34c — nom interprété 
dans le comm. de 10.1029cd comme signifiant Uma), Durga (PKar 
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90.33d), Yogisi (MVT 3.14), Varanga (? SP4, p. 444 et n. 62). Elle 
est supérieure aux autres, qui en sont issues (SvT 10.1029cd). 

Si les Méres sont huit dans les Tantras, c’est sans doute parce 
qu’on les adore généralement dans les huit directions, autour d’un 
personnage central qui est le plus souvent Bhairava* (voir NT 12.1- 
2, ou ce culte est associé au kulamnaya* ; et 12.6a, qui permet une 
disposition linéaire), mais qui peut aussi étre un de ses aspects, com- 
me Raksoghna (SP4, p. 444), ou une déesse, Gauri par ex. (PKar 
90.32-33). 

Les huit Meres président aux huit sections (varga*) en lesquelles 
se décompose l’alphabet sanskrit (SvT 1.34c-36 ; MVT 3.13-14, qui 
en donne une liste ; VM 1.11). [H.B., A.P.] 

— navadurga. 


astamurti, n.f. [A], 1. les huit Formes concretes [de Siva, ou gou- 
vernées par Siva] ; the eight forms [of Siva or governed by Siva]; die 
acht Formen [Sivas od. die von Siva regiert werden]; — 2. une octade 
quelconque de divinités ; any octade of divinities; eine beliebige Ok- 
tade von Gottheiten. 

1. Le terme renvoie a huit réalités de ce monde: les cinq élé- 
ments, la Lune, le Soleil et le Patron du sacrifice (vajamdna, parfois 
remplacé par manas). Chacune est gouvernée par une divinité que 
lon nomme habituellement « Seigneur de la murti* » (Murtisa* ou 
Murtisvara, parfois Mirtipa) — mais parfois simplement Murti 
(ex.: SVT 10.1031-1032 ; PKar 33.95c-96b), d’ot Vambiguitée du 
terme astamurti. Ces MiurtisSa sont le plus souvent des aspects de 
Siva lui-méme ; mais v. s.v. 

L’ordre dans lequel on énumére les murti n’est pas fixé. C’est 
parfois un ordre logique, ou les cing éléments sont rapprochés 
(ex.: SVT 10.896-920 et 1033; Su kp 36.81c-82b). Mais on a 
souvent la série suivante : 1) Asmd (terre), 2) vahni (feu), 3) yaja- 
mana, 4) arka (Soleil), 5) jala (eau), 6) vata (vent), 7) indu (Lune), 
8) kha (éther), comme en SP4, p. 36 ou IégP II kp 46.59. Les Mirtiga 
correspondants, si ce sont des aspects de Siva, sont alors : Sarva, Pa- 
Supati, Ugra, Rudra, Bhava, I$vara, Mahadeva et Bhima. Autres 
correspondances ailleurs : voir SP4, p. 38, n. 117. 

Dans le Siddhanta, les huit marti ne jouent aucun role dans le 
rituel quotidien, excepté parfois a l’occasion du balidana*, ou sous 
forme d’@varana* dans un seul Agama connu (Rau kp 10.63c). Elles 
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sont au contraire au premier plan dans les rituels d’ installation (pra- 
tistha*). 

— trimurti, pancamurti, bhita, murtinyasa. 

2. Dans PKar 33.92-108b, le nom d’astamiurti est donné a diffé- 
rentes octades de divinités bénéficiaires de bali*, et qui dépendent de 
la nature du /inga* principal du temple. [H.B.] 

— murtyastaka. 


astayonayah, n.f.pl. [©], les huit matrices ; the eight wombs; die acht 
Mutterschofe. 
V.s8.v. astayoni. 


astayoni, n.f. [©],  octuple matrice ; the eightfold womb; die Oktade 
der Mutterschofe. 

[A] Syn. : devayoni. 

Selon le NT 19.71, ces huit matrices sont a l’origine de huit caté- 
gories d’étres divins ou démoniaques. Ksemaraja, dans son comm. 
ad loc. (vol. 2, pp. 152-153), ou il se réfere notamment au Tantrasad- 
bhava, en donne la liste. Méme liste dans la Somasambhupaddhati, 
ch. de la nirvanadiksa* : voir SP3, p. 246, avec la note 207 dH. 
BRUNNER, pp. 246-252. Les divinités issues de ces huit matrices sont 
dites astayonidevyah ou devayoni/devayonyastaka*. [A.P.] 

[xt] Pour le visnuisme, voir JayS 29.162c (astayonyutthita 
devi) ; ParS 7.8, 13.25. [M.R.] 


astasamudra, n.m., V. S8.V. astasdgara. 


astasdgara, n.m., les huit océans ; the eight oceans; die acht Meere. 

Syn: astasamudra, astabdhi, astarnava, astodadhi, ksarar- 
navadi. 

[ A] Ensemble souvent considéré dans le rituel, ou ces océans 
sont installés (par un nydsa*) dans des vases d’eau, qui servent en- 
suite 4 doucher un objet que |’on entend purifier et enrichir de leurs 
vertus. On les trouve ainsi dans le rituel d’acaryabhiseka* (ex. en 
SP3, p. 462, s/. 4-Sb) et dans les pratistha*, pendant les ablutions so- 
lennelles que l’on donne a l’objet a installer, avant son installation 
(voir SP4, p. 144, s/. 186c). 

La liste selon le MatP (vp 23.66c-67, cité SP3, p. 465, sous [4b]), 
suivi par Somasambhu (SP3, p. 462, qui utilise quelques synony- 
mes), est: océan d’eau salée (ksdra), de lait (ksira), de lait caille 
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(dadhi), de beurre clarifié (sarpis, ghrta), de jus de canne a sucre 
(iksurasa), de vin (madira, kadambari), deau douce (svddu) et 
d’eau d’embryon (garbha). 

Les sept premiers océans sont bien connus de |’Inde classique, 
et leur liste est fixée. Le dernier en revanche (garbhoda*, gar- 
bhodadhi), toujours présent dans les Tantras (voir SP3, ibid., n. 10, 
qui cite quelques ouvrages), est nouveau, bien qu’il soit déja nommeé 
dans le SauPur 21.23c. Ce fait est souvent mis en évidence dans la 
présentation méme de |’ensemble. Details s.v. garbhoda. [H.B.] 


astaksaramantra, n.m. ou nt. [XX], le mantra de huit syllabes ; the 
eight-syllabled mantra; der achtsilbige Mantra. 

Einer der wichtigsten Mantras des Paficaratra: om namo nardya- 
naya; s. z.B. PadS cp 25, VisS 6.28c-31, SanS brahmaratra 9.10c- 
11b. [M.R.] 

— dvddasaksaramantra. 


astangapiuja, nf., astangavidhi, n.m., Vv. 8.v. astangayaga. 


astangayaga, n.m. [XX], octuple sacrifice ; sacrifice consisting of 
eight parts; achtgliedriges Opfer. 

1. Eight steps in the worship of the Lord (bhagavadyaga) in the 
Paficaratra, made during the midday worship (ijya*). In the Jaya- 
khyasamhita these steps are divided into approach (abhigamana*); 
offerings of arghya*, flowers etc. (bhoga*); offerings of honey, ghee 
and cattle (pasu); offerings of food (annena pijana, see IS 6.73b); 
food distribution (sampradana); fire-offerings (vahnisamtarpana); 
offerings to the ancestors (pitrydga); and the oblation of the fire of 
breath (pranagnihavana = anuydga*) (22.74-81). [M.R., G.F.] 

2. Andere acht Glieder eines achtteiligen Opfers (yaga) be- 
schreibt ParS 3.36ff, namlich samaya* (allgemeine Verhaltensre- 
geln), dcara* (Vorschriften ftir die tagliche religidse Praxis), 
svadhyaya* (Studium), dravyasamgraha (Erwerb von Opfersubstan- 
zen), suddhi* (Reinheit), yaga (Opfer), stuti (Lobpreis), dhyana* 
(meditative Betrachtung). [M.C.-D., M.R.] 


astangarghya, n.nt. [A], arghya aux huit constituants; arghya 
composed of eight ingredients; aus acht Zutaten bestehendes arghya. 
Syn. courant de visesarghya*. 
Liste des constituants : v. s.v. arghyadravya. [H.B.] 
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astabdhi, astarnava, nn.m., Vv. 8.V. astasdgara. 


astavimSatikrama, n.m. [A], « la série des vingt-huit » ; “the series 
of the twenty-eight’; ,,die Reihe der achtundzwanzig“. 

Série de vingt-huit entités réparties en six groupes de respective- 
ment 4, 5, 6, 4, 5 et 4, ’ordre des groupes étant fixe, mais leur con- 
tenu étant variable. C’est une conception propre au Kubjikamata, ou 
elle est importante. Cette série rassemble les éléments de base 
(déités, Energies, plans de la parole, facteurs mentaux) censés appa- 
raitre au début de la création. 

La SatSS 1.1 énumere les six groupes constituant la série, que 
doit connaitre l’adepte initié. SatSS 2.21-23 décrit ces six groupes et 
indique les phonémes qui lui sont associés. Voir les notes de 
SCHOTERMAN, SatSS, pp. 33-34 et 76 sq.; voir aussi HEILIGERS- 
SEELEN 1994, pp. 29-30 et 227. [A.P.] 

— samvartamandala. 


astastakadevi, n.fpl. | A], les huit fois huit déesses ; the eightfold 
eight goddesses; die achtfachen acht Gottinnen. 

Ce sont les 64 Yogini* groupées par huit autour des astamatrka* 
ou astamdatarah, Brahmani/Brahmi, etc., associées a Bhairava. 
L’AgPur 146 en donne la liste et les mantras. Le mantra des huit 
principales commence par Om namas camunde comme si elles 
n’étaient que des aspects de Camunda. AgPur 146.1 les nomme 
notamment akdsamdtarah (v. s.v. akasamatr). La répartition des 64 
Yogini en huit groupes de huit pourrait étre relativement tardive : 
voir yogini*™. [A.P.] 

— astabhairava, srotas. 


astodadhi, n.m., Vv. 8.V. astasagara. 


asadyonirvanadiksa, nf. | A], nirvanadiksa a effet diffeéré ; initia- 
tion for liberation postponed [until death]; nirvanadiksa mit spater 
erfolgender Wirkung. 

C’est la forme habituelle de la nirvanadiksa*. [H.B.] 

— diksa, sadyonirvanadiksa. 


asadharanamantra, asdmanyamantra, nn.m. ou nt. | A], mantra 

non-commun ; not common mantra; nicht allgemeiner Mantra. 
S’opposant aux sddharana*- ou s4mdnyamantra*, ces mantras 

sont parfois appelés visesamantra*. C’est un tel mantra qui est don- 
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né au sddhaka* lors de son abhiseka*. I] doit lui convenir, 11 lui est 
propre, il doit rester secret, et l'image ou il le dépose en vue de la 
pratique intensive dont il sera l’objet ne doit pas contenir d’autres 
mantras. Voir SP4, pp. 233-234, n. 127. [H.B.] 

— amsa, asadharanalinga, sadhakabhiseka. 


asadharanalinga, asamanyalinga, nn.nt. | A], linga non-commun ; 
not common /inga; nicht allgemeines /inga. 

Il s’agit d'un Jinga* qui ne doit étre utilisé que par une seule per- 
sonne, un sddhaka* le plus souvent. Voir SP4, pp. 232-233, n. 126. 
[H.B.] 

— asadharanamantra, sadharanalinga. 


asadharanasrsti, nf. [A], la création non-commune [a tous les 
sujets] ; the creation not common [to all subjects]; nicht allgemeine 
Schopfung. 

Utpaladeva (IPK 4.9-11 et Vrtti ; cf. TORELLA 1994, pp. 214-216 
et notes) distingue deux formes de création de la part de Siva : l’une, 
commune a tous les sujets (sadhdrana*), qui constitue la réalité dite 
objective, et par rapport a laquelle les expériences des sujets sont 
coordonnées entre elles ; l’autre, non-commune (i.e. propre 4 un 
sujet), coincidant avec le domaine du songe et de l’erreur ou, plus 
généralement, avec les différentes formes de construction mentale 
(vikalpa). Cette deuxiéme création est aussi appelée « création pro- 
pre a lame captive » (pdsavah sargah) ; elle est pourtant plus ou 
moins directement fondée sur la création « commune » et reste, en 
derniére analyse, une forme particuliere de la création du Seigneur. 
Aghorasiva (ad TSam) connait aussi une asddharana-/sadharana- 
srsti, Mais avec une signification complétement differente : la pre- 
miére est faite des tattva* de kala* a la terre, qui forment le puryas- 
taka* selon la doctrine de Ramakantha ; et la seconde, les mondes 
divers dans lesquels ont lieu les expériences de la multiplicité des 
sujets (AstPr,, p. 125 : asadharanaripam kaladitattvasrstim uktvat- 
mana eva karmanugunabhuvanajadehavisayadharabhutam bhuva- 
natmikam sadharanim srstim aha). [R.T.] 


asamanyamantra, n.m. ou nt., v. $.v. asadhadranamantra. 


asamanyalinga, n.nt., v. 8.v. asadharanalinga. 
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asi, n.m., asi, nf. [©], 1. épée ; sword; Schwert; — 2. arme ; weapon; 
Waffe; — 3. astramantra. 

1. [0] Attribut de plusieurs divinités. Ex. : SP1, p. 178, sl. 58c. 

2. [A] Le mot est alors syn. d’astra* (1 ou 2). 

3. [A] Exemples : v. s.v. astra (3). [H.B.] 

— astramantra, ayudha, jnanasi, diksasi. 


asitanga, n.pr.m., V. 8.v. aghora, astabhairava. 


asidharavrata, n.nt. | A], observance de l’épée ; observance of the 
sword; Schwertobservanz. 

Observance qui combine yoga et sexe et dont un sddhaka* peut 
attendre les siddhi* les plus enviables. Couramment enjointe dans 
les Bhairavatantras et Kalitantras, elle est décrite également en MatP 
kp 11.41-53 (sous un nom inexact : voir la critique de l’ouvrage en 
SANDERSON 1985a, p. 565, ot lon trouvera une descr. du rite). 
[H.B.] 

— vrata. 


asrj, n.f. ou m. [ A], sang ; blood; Blut. 

One of the dhdatus*, material constituents, of the body. Ac- 
cording to the KMT (15.65), embodied by the goddess Ramani who 
resides in the second cakra* (svadhisthana*). [T.G.] 

For the YH 3.30cd and YHDi ad loc., this dhdtu is presided over 
by the Dakini Rakini. [A.P.] 


astra, n.nt. [©], 1. arme ; weapon; Waffe; — 2. Astra (un des Mem- 
bres de toute divinité; one of the Limbs of all deity; eines der 
Glieder jeder Gottheit); — 3. astramantra. 

1. Il s’agit, en général, des Armes des Lokapala*. Ex. : Kir 21.1 ; 
Mrg kp 8.43b (comm. : astrani, vajrddini); JayS 15.239d, 252a ; 
20.6d ; 27.4a. Le mot est alors syn. d’Gyudha*. [H.B., M.R.] 

— astrayaga, astravarana. 

2. C’est le sixieme anga* lorsqu’on en compte six. II est con- 
sidéré comme une arme, et en a toutes les vertus. 

Syn. : Asi*, Astraraja, Ayudha*, Rsti (ou Risti), Khadgesa*, 
Sara*, Sastra*, Sivastra*, Heti*. 

[A] Comme Membre de Siva, Astra devrait étre unique. II se 
présente alors comme |’Arme propre de Siva (Sivastra) pour laquelle 
différentes formes de méditation sont données ; et il symbolise aussi, 
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comme chacun des Membres, |’une des Perfections (guna*) du Dieu 
transcendant (plusieurs versions : voir SP3, pp. 400-403, n. 440 et 
tableaux). 

Cependant, il est fréquemment démultiplié, le culte de Siva pla- 
cant alors autour du Dieu, apres les quatre premiers Anga, « Astra 
dans les directions principales », ce qui donne quatre Astra : voir 
SvT 2.108c-109b et comm. ; PKam 4.451c-452b, presque identique 
(mais avec Netra* en trop) ; SP1, pp. 208-210 ; BRUNNER 1986b, p. 
98 et n. 34; et dans le Kirana la formule récurrente vidiksv angani 
sampujya diksv astram samniyojayet, ou une formule semblable (Kir 
23.6cd, 25.9cd, 28.10ab, 32.6cd, etc.), qui semble exclure Astra du 
groupe des Anga. Ces Astra ne portent pas de nom particulier dans 
les textes cités ; mais souvent on leur en donne (voir SiSe kamya 
8.82-83b, cité SP4, p. 125), un des noms restant Sivastra et les autres 
renvoyant 4 des aspects spécifiques de Siva (Pasupatastra*, Ksuri- 
kastra* et Aghorastra* dans le passage cité, mais on trouve aussi 
Pratyangirastra*, Brahmastra*, Vyomastra*). Voir quelques mantras 
en SP4, App. II. Ces Astra particuliers apparaissent seuls dans 
d’autres contextes ; et trés souvent, ce qu’un texte a d’abord nommé 
simplement « Astra » se révele étre Pasupatastra (voir SP3, p. 530), 
cette Forme |’emportant de loin sur les autres. [H.B.] 

[xt] Quatre fois Astra aussi, aprés les Anga, dans les directions 
principales autour de Visnu en JayS 12.86a-88b (vid(i)ksv angani vi- 
nyasya ... diksv astram eva Ca). 

— astramurti, astravardhani, garbhavarana, vidyanga. 

3. [0] Usage fréquent dans les prescriptions rituelles : astrena 
(ou asind, hetina, etc.) samproksya signifie astramantrena sam- 
proksya. Ex. : SP1, pp. 17-19, s/. 20a et 21b ; p. 57, s/. 70b, etc. ; 
Mrg, trad. BRUNNER 1985, Index s.v. Astra; JayS 9.12c, 22c; 
11.6a ; 13.86c ; etc. [H.B., M.R.] 

— astrabija, astramantra. 


astrakalaSa, n.m., Vv. 8.v. astravardhani. 
astratoya, astravari, nn.nt., V.8.v. astrambu. 


astradurga, n.nt. [| A], citadelle d’Astra ; fortress of Astra; Festung 
des Astra. 

Citadelle imaginaire que l’on construit en récitant le mantra 
d’Astra* tout autour d’un espace que |’on veut protéger des influen- 
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ces extérieures : la récitation, accompagnée ou non d’un flot d’eau, 
suscite un rempart d’armes. Voir Mrg kp 7.27d. [H.B.] 
— astrapanjara, astramantra. 


astrapanjara, n.nt. [A], cage d’Astra; cage of Astra; Kafig des 
Astra. 

Cage ou filet imaginaire que |’on construit comme un astradur- 
ga*, mais autour de soi. Voir AP, p. 41, citée SP1, p. 71 sous [1f]. 
[H.B.] 


astraprakara, n.m., V.8.v. prakara. 


astrabija, n.nt. [©], germe phonique d’Astra ; phonic germ of Astra; 
Keimmantra des Astra. 

[A] C’est 44H pour |’Astra* de Siva si la lettre de Siva est HA. 
Pour les autres Astra, le bija* peut étre different (voir sous leurs 
noms). 

[<4] La formule de l’astramantra donnée s.v. montre que pour le 
Paficaratra aussi, le bija d’ Astra est H4H. [H.B.] 


astramantra, n.m. ou nt. [©], mantra de l’Arme ; weapon-mantra; 
Waffenmantra. 

C’est un des six angamantra*. 

1. [A] 1. Formule simple, utilisée pour les rites courants : om 
hah astradya namah, pour Phommage ; ou om hah astradya hum phat 
pour effectuer un acte précis : agression (comprend les purifications, 
le creusement, etc.) ou protection. La partie essentielle est le bija* 
HAH. L’injonction de faire ceci ou cela « avec Astra* » renvoie en 
général a cette formule, mais pas toujours. 

1.2. Formules courtes ou longues, concernant les différents astra 
(noms s.v. astra [2]). Voir par ex. VatS, 8.45c-64, qui nomme six 
Astra parmi les vidyanga™ et décrit leurs mantras. 

Les formules longues sont utilisées surtout pour les ho- 
ma* : exemples en SP4, App. III. [H.B.] 

— astra, astrabija et tous les autres composés. 

2. [44] Nach JayS 6.129c-134 lautet er om hah namah, diptodrp- 
taprabha astrdaya phat, fir seine visuelle Gestalt s. JayS 13.139-140, 
zu den Vorschriften ftir seine Verehrung JayS 28.128-158b. Der as- 
tramantra wird vor allem zum Zwecke der Reinigung oder des 
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Schutzes angewandt, s. z.B. JayS 9.12cd, 10.10ab, 11.6ab; ParS 
4.6cd. [M.R., G.F.] 


astramurti, nf. [A], Forme d’Astra; form of Astra; Gestalt des 
Astra. 

1. Forme de méditation : cette Forme ou Corps a un aspect terri- 
ble, avec un nombre variable de bras selon |’ Astra* que l’on veut re- 
présenter ou visualiser. Ex. : SP1, p. 82, s/. 14; SP3, p. 34, s/. 40-41 
(probabl. Sivastra*) ; SP3, p. 530, s/. 5-7b (Pasupatastra*). 

2. Représentation concrete: aucune statue correspondant au 
dhyana* |e plus complexe n’est décrite dans les textes, et aucune ne 
semble connue. Su Ap 52.1-2 en décrit sommairement une a quatre 
bras sous le nom d’Astraraja. 

Dans les temples, on appelle de nos jours astramurti (ou Astra, 
Astraraja) une image mobile, en métal, qui représente Siva pour cer- 
tains rites impliquant un déplacement du Dieu, par ex. son bain so- 
lennel dans une piéce d’eau, lors des grandes fétes. Elle ressemble a 
un trident, et a ce qui est nommé si/a* dans les textes. L7?UKar 85.5- 
7 (ouvrage récent) décrit sous le nom d’Astraraja quelque chose qui 
pourrait lui correspondre. [H.B.] 

— astra (2), utsava, mahotsava. 


astrayaga, n.m. [A], culte [solennel] rendu aux Armes ; [solemn] 
worship of the weapons; [feierliches] Verehrungsritual der Waffen. 

Cérémonie complexe, faite en particulier pour assurer la victoire 
a un roi, ou les huit Armes (astra*, Gyudha*) des Lokapala* sont 
adorées autour d’un Astra principal nommeé Mahastra ou Astraraja. 
Voir Kir 25.7 sq. ; UKar 85 (sous le titre d’astrardjapratistha). Cet 
astrayaga est différent de Vastrabhiseka* décrit par Somasambhu 
par ex. (voir SP3, p. 526, n. 1). [H.B.] 

— astravardhani, astravarana, yaga. 


astraradja, n.pr.m. | A], le roi Astra ; king Astra; Konig Astra. 
Autre nom pour Astra* (2). 


astravandana, nf., Vv. 8.v. astrasamdhya. 


astravardhani, nf. [©], vase d’ Astra ; vase of Astra; Astragefa. 
Syn. : astrakalasa, astralu, karkari*, kalasavardhani, vardhani*. 
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[A] Il s’agit d’une sorte de cruche munie d’un goulot, dans la- 
quelle on adore Astra* (plus exactement Pasupatastra*), et que l’on 
place aupres d’un Vase un peu plus grand (le sivakumbha*) ou Von 
adore Siva* sous sa forme de Gardien du Sacrifice (Yagesvara*). 
L’ installation de ces deux vases, et les rites qui les utilisent, sont des 
traits caractéristiques du rituel concernant les Pavillons sacrificiels 
(vyagamandapa*). Voir par ex. SP2, pp. 56-80 et Pl. 1a IV. [H.B.] 

[Xt] GefaB, in dem im Rahmen der diksa* der astramantra* ver- 
ehrt wird und aus dem die vedika* besprengt wird. Gemeinsam 
damit wird ein kalasa* verwendet, in dem Visnu verehrt wird (JayS 
16.95c-104a und 127cd; PadS cp 2.9-14b; NaS 7.22-28). [M.R.] 

— mandapasamskara. 


astrasamdhya, nf. | A |, hommage matinal a Astra ; morning homa- 
ge to Astra; morgendliche Verehrung des Astra. 

Syn. : astravandana, astropasana. 

Il s’agit d’un hommage a Astra*, enjoint le matin a l’adorateur 
de Siva, avant les ablutions rituelles (vidhisndna*) mais aprés les 
ablutions décrassantes (malasndna*). Il est en fait décrit comme une 
aspersion de sa propre téte par l’adorateur avec le mantra d’ Astra, 
suivie dune offrande d’arghya* et d’un japa*. Voir SP1, pp. 20-21, 
avec ref. [H.B.] 

— samdhya. 


astrabhiseka, n.m. | A], douche rituelle avec Astra ; ritual shower 
with Astra; rituelles GieBbad mit dem Astra. 

Cérémonie concernant un individu, et qui est accomplie soit pour 
écarter de lui des malheurs, soit pour lui faire acquérir des biens 
terrestres. La douche lui est donnée par un dcarya*, avec de l’eau 
qui contient les mantras de Pasupatastra* et de ses Membres. Le 
Dieu a d’abord regu un culte complet, suivi d’un homa*. Voir SP3, 
pp. 526-538. [H.B.] 

— abhiseka, astra, astraydga. 


astrambu, astrodaka, nn.nt. [©], eau d’ Astra; Astra-water; Astra- 
Wasser. 

Autres syn. : astratoya, astravari. 

[ A] Eau sur laquelle les mantra d’Astra* (en général Pasupatas- 
tra*) et de ses Membres ont été récités, en particulier celle qui est 
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contenue dans Il’astravardhani*. Elle sert en de multiples occasions, 
surtout comme agent purificateur ou pacifiant (voir Mrg kp 8.176 ; 
trad. BRUNNER 1985, p. 308 ; et Index de SP2, SP3). [H.B.] 

[<4] Voir JayS 9.13ab, 20.141, 25.112ab; ParS 3.60, 7.331, 
12.231, 15.733, 866. [M.R.] 

— astrabhiseka, santi. 


astralu, n.f., V. 8.v. astravardhani. 


astravarana, n.nt. | A], entourage d’Armes ; enclosure of weapons; 
Abschirmung durch Waffen. 

C’est le plus souvent le dernier — le plus extérieur — des 
« cercles »» (a@varana*) de divinités que l’on évoque autour d’un Dieu 
central. Il est constitué par les Armes (a@yudha*, astra*) divinisées 
des huit Lokapala*, Gardiens des orients. Leur réle a l’extérieur du 
yaga* est évidemment de protection. Liste sous Gyudha (1). [H.B.] 

— puja. 


astrodaka, n.nt., Vv. S.v. astrambu. 
astropasana, n.nt., V. S.v. astrasamdhya. 
ahatasSiva, n.pr.m., V. 8.v. andhatasiva. 


ahamta, nf. [©], la condition du je ; the “I-ness”; Ich-heit. 

[ A] Dans le systéme Sivaite de la Pratyabhyfia, c’est l’ipséité en 
tant qu’opposée a l’objectivité, idamta*, le « cela » (idam*). Je et 
cela ayant toutefois le méme substrat dans le Je absolu, aham* : IPK 
3.1.5. [A.P.] 

[<4] Conception analogue en Laksmitantra : v., par ex., LT 2.1- 
26, 18.11c-14. [M.R.] 


aham, nom. sg. de mad [0], Je ; I; ich. 

[A] Dans le Sivaisme non dualiste de tradition cachemirienne, 
aham est le supréme Sujet conscient s’affirmant lui-méme en tant 
qu’inséparablement uni a son énergie (sakti*) et que contenant 
archétypalement en lui la totalité de la manifestation. Notion es- 
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marsini par Abhinavagupta, lequel dit dans le TA 3.203cd-204ab : 
« La prise de conscience de |’Omniprésent dans la non-dualité de 
Siva et de l’Energie, c.-a-d. de l’Incomparable et de I’émission 
[cosmique], est, en raison de tout ce qu’elle contient, appelée le ‘Je’ 
[absolu] » (anuttaravisargatmasivasaktyadvaydtmani || pardmarso 
nirbharatvad aham ity ucyate vibhoh }). 

Définition souvent citée de la condition du Je dans IAPS, si. 
22cd: «le repos en elle-méme de la Conscience est ce que l’on 
nomme la condition du ‘Je’ » (prakasasyatmavisrantir ahambhavo 
hi kirtitah). 

En tant que formé du premier et du dernier phonéme, 4 et HA (et 
donc, par pratyahara*, de tous les phonemes intermédiaires), con- 
sidérés comme suivis, non de la nasale /@4, mais du bindu* M, aham 
est censé réunir en lui-méme, au plan divin, la totalité de |’énergie 
émettrice divine — v. TA 3.204cd-208ab et comm. ad loc. 

Il est ainsi considéré comme un mantra (4HAM), parfois décrit 
comme étant a l’origine de la force efficiente de tous les autres man- 
tras : ceux qui n’auraient en eux ni 4 ni HA, dit ainsi le TA 4.193, 
seraient inertes tels des étres vivants dépourvus de cceur : vindnena 
jadas te syur jiva iva vina hrdd. Pour le Siddhayogisvarimata cité 
dans TA 3.220-225, la puissance d’aham anime tous les étres vivants 
et doit étre possédée notamment par le maitre spirituel. La condition 
du Je, dit Ksemaraja (PHr 20, comm.), est le si¢ge de la grande force 
efficace des mantras, « car c’est le lieu ou ils reposent et d’ou ils 
s’élévent » (... esaiva cahanta sarvamantrandm udayavisrantistha- 
natvat). 

Voir PADOUX 1963, pp. 230-233 et 305-309 et la trad., l’intr. et 
les notes de l’IPK de TORELLA. [A.P.] 

[<4] V. s.v. ahamta. 

— abhasa, unmesa, nimesa, paramahamantra, prakdsa, maha- 
mantra. 


ahiyastika, nf. [| A |, Baton-Serpent ; snake-stick; Schlangenstock. 

Tel est le nom donné a un baton préparé comme une image 
divine et que l’officiant plante dans le bassin (puskarini*) qu’il vient 
de consacrer. Peu de temoignages en dehors de Somasambhu (voir 
SP4, pp. 398-400). [H.B.] 
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akarsana, n.nt., akrsti, nf. [©], attraction (en général vers soi) ; at- 
tracting, attraction; Heranziehen. 

1. Action rituelle a caractére magique visant a attirer ou a faire 
venir a soi un étre humain, surnaturel ou divin, ou a se procurer des 
objets ou avantages mateériels divers. Décrite ou mentionnée dés 
l’Atharvaveda, cette pratique est particuli¢rement présente dans les 
textes tantriques. 

D’un point de vue rituel, l’akarsana fait partie des actes option- 
nels, kamyakarman*. I est parfois (avec pusti*) associé au groupe 
des « six actions » (satkarman*) magiques soit, comme faisant partie 
d’un groupe de huit actions incluant les six (PhetK, ch. 3.103 sq.), 
soit comme étant l’un des satkarman (Pingalamata cité par Raghava- 
bhatta, comm. ad ST 23.121 (p. 849). Comme les autres actions ma- 
giques, dkarsana est considéré comme une « action cruelle » (Ariura- 
karman*). Voir GOUDRIAAN 1978, chap. 6. 

Voir aussi les Index de SP3 et de la trad. BRUNNER 1985 du Mrg 
kp. 

Voir également JayS 14.77, 27.194, 30.98 et, pour les régles a 
suivre pour cette pratique JayS 26.36-38b. [A.P., H.B., M.R.] 

2.[A] Acte fréquent pendant la diksa*, ot diverses entités subti- 
les sont ainsi déplacées, a l’aide de mantras et de mudra*, en vue de 
rites variés. La mudra utilisée est tantot l ankusamudra* (on « tire » 
avec le crochet), tantot l’akarsani* (qui n’est pas la méme). Voir 
Mrg kp ; Index de BRUNNER 1985 ; SP3, Index. [H.B.] 

— dacchedana, utkarsana, mahasiddhi, siddhi. 


akarsanamudra, akrstimudra, akarsani{mudra), nnf. [©], geste 
d’attraction (vers soi) ; gesture of attraction; Geste des Heranziehens. 
[A] Voir SP1, Pl. Il, mudra n° 9. En Mrg kp 5.15, le geste décrit 
sous ce nom est celui qui est nommeé ailleurs /aya-* ou samhara- 
mudra* (voir trad. BRUNNER 1985, p. 92). [H.B.] 
Interpretation métaphysique de |’akarsani- (ou sarvakarsani-) 
mudrad comme naissant de la conjonction fusionnelle (s@marasya*) 
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des deux énergies divines Vama et Jyestha, dans YH 1.61c-62b et 
Dipika ad loc., ou dans le NSA 3.7c-8 qui la décrit et indique qu’elle 
a pour effet d’attirer a elle les trois mondes — trailokyakarsakarini —, 
interprétation qui se fonde sur le MVT, ch. 7. [A.P.] 


akarasuddhi, nf. [©], purification de la forme [concréte d’une divi- 
nité] ; purification of the icon [of a deity]; Reinigung der [bildhaften] 
Gestalt [einer Gottheit]. 

Syn. : berasuddhi, lingasuddhi*. 

[ A] Ce nettoyage matériel, phase obligatoire de toute pratistha*, 
et qui est plus ou moins élaboré selon le cas, se situe avant les 
nydsa* qui feront de l’objet concret une image divine et, pour le 
linga*, juste avant le tracé de ses marques caractéristiques (laksa- 
noddhara*). Voir PKam 64.24-26b ; SP4, pp. 128-130 et Index ; 
SiSe kamya 7.206-212 ; IsgP II kp 45.95-98. [H.B.] 

[<4] JayS 20.141; ParS 15.192-193b, 209-210b, 222c-224b. 
[M.R.] 


akasa, n.nt. [©], éther, espace ; ether, space; Ather, Raum. 

[A] Syn. kha*. The fifth and purest, most subtle element; seems 
to have been identified with the Siva nature in the left srotas* and 
related sources. Balinese Stuti No. 043.lac: aka@sam nirmalam sin- 
yam ... Sivanirvana ..., “Ether spotless and void, the quietude which 
is Siva ...” (GOUDRIAAN/HOoYKAAS 1971, p. 43); VSikhT, Appen- 
dix C: Tumburu akasa siinya nirguna, “TSival Tumburu, ether, the 
void, free of qualities”. 

akasa is the seat of the fifth or Aytrima kind of nada* (KMT 
11.82). The Kubjikamata distinguishes at least five kinds or levels of 
akasa, which among others serve as base for five kinds of Self 
(KMT 25.26f.: parakase paro hy atma, etc.; see dtman*). [T.G.] 

— kala, bhita, bhitasuddhi. 


akasacakra, n.nt. [A], cakra de l’éther ; ether-cakra; Ather-cakra. 

Nom du neuvieme cakra* du systeme de cakra de la Siddhasid- 
dhantapaddhati. Parfois nommé brahmacakra*. Décrit comme situé 
au-dessus du nirvanacakra* ; formé d’un lotus a seize pétales tourné 
vers le haut, associé au purnagiripitha : SSP 2.9 (et SauLU 3.9). 
[A.P., C.B.] 
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akasamatr, n.f.pl. [| A], les Meéres de l’éther-espace ; the Mothers of 
space; die Mutter des Raumes. 

Qualificatif appliqué par ’ AgPur 146.1 aux astastakadevi*, qui, 
associées a Bhairava (ou aux Bhairava), peuplent en quelque sorte 
V’espace cosmique. [A.P.] 

In the Kubjikamata, they seem to have been the representants of 
the thirty-two syllables of the aghoramantra*; see HEILIJGERS- 
SEELEN 1994, p. 155, n. 17, also for these goddesses’ forms. They 
are mentioned KMT 5.3 (borrowed from the Tantrasadbhava) in the 
cadre of the Umamahesvara*. The same group is also enumerated in 
the cadre of the khecaricakra* (KMT 16.9f.), and worshipped in the 
sounds KA etc. as siddhamatrs* (KMT 24.84f.). 

The twentieth Mother of the series is named in the singular aka- 
samatard (KMT 9.5; 24.86). [T.G.] 

— yogini. 


akunthana, agunthana, nn.nt., v. s.v. avakunthana. 
akrsti, nf., Vv. S.V. akarsana. 


akranta, a. | A], dominé ; overcome, pressed; beherrscht. 

Terme technique de mantrasastra désignant, selon le NT 18, une 
des fagons dont un mantra peut étre traité ou utilisé dans un but par- 
ticulier par celui qui connait la science des mantras (mantravada*). 
Cela consiste (ibid., s/. 9-11 et comm., vol. 2, p. 78) a tracer le nom 
de 1’étre ou l’objet visé en l’entourant enti¢rement par les lettres ou 
mots du mantra, cet étre ou objet se trouvant ainsi « dominé », 
« pressé », par le mantra : en dépit de l’appellation, ce n’est donc pas 
le mantra qui est dominé. [A.P. ] 

— grathana, grasta, vidarbha. 


aksepa, n.m. [A], fait de tirer a soi; drawing toward oneself; 
Aneignen. 

Une des sept pratiques des organes (karana*) selon le TA 
5.130c-131b. Elle consisterait en ce que le yogin, apres avoir expéri- 
menté |’« omnipénétration » (vyapti*), ou l’on percoit tout Punivers 
en soi et soi en tout l’univers, doit tout abandonner (tydga*) et donc 
atteindre un état de repos, puis alors « tirer A soi » (d-Vksip) cette to- 
talité vécue de fusion de l’autre et du soi. Jayaratha, dans son com- 
mentaire (vol. 3, p. 441), cite a ce propos le Trisirobhairavatantra qui 
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dit: « Jouissant d’[un tel] abandon, [le yogin], demeurant sur ce 
plan, 6 Chére ! doit connaitre le fait de tirer a soi cette [réalité ol] 
Pautre et le soi s’enveloppent mutuellement, condition d’universelle 
omniprésence » (padasthas tyagabhagi ca samvrtatmaparasya ca | 
aksepam tam vijaniyat sarvatravasthitam priye ||). 

Explication de cette pratique de fusion cosmique mystique et des 
autres karana dans SILBURN/PADOUX 1998, p. 295 sq. [A.P.] 

— nivesana. 


agantuka(|mala\, n.nt., v. s.v. agamika|mala]. 


agama, n.m. [©], 1. tradition ; tradition; Tradition; — 2. catégorie de 
textes ; a category of texts; Kategorie von Texten. 

1. Tradition religieuse en général. 

2. Nom des textes fondamentaux du givaisme (syn. alors de Si- 
vagama*), en particulier des tantra* du Siddhanta*, et — moins sys- 
tématiquement — du Pafcaratra (Paficaratragama). [H.B.] 

Abhinavagupta (TA 35.lcd-2ab) définit l’@gama comme une 
connaissance bien établie (prasiddhi) gouvernant les conduites 
(vyavahara) et dont relévent les traditions reconnues — celle du 
Kula étant pour lui la plus haute. Définition voisine du terme par 
Jayanta Bhatta dans la Nyayamafyari (vol. 1, p. 648 : mahdjana- 
samuhe ye prasiddhim prapur agamah). |A.P.] 

— sastra, samhita. 


agamasiddhanta, n.m. [XX]. 

Einer von vier siddhantas, in die das Paficaratra eingeteilt wird, 
s. PausS (B) 38.293c-294; ParS 19.524-528; PadS jp 1.80c-81b und 
cp 19.116-117; IS 21.561c-566b; BhT 22.89. Nach den meisten 
dieser Quellen verehren die Anhanger dieses siddhanta den Gott in 
Form seiner vier vyiihas*. [M.R.] 

— tantrasiddhanta, tantrantarasiddhanta, mantrasiddhanta. 


agamika|mala|, agantuka[mala], nn.nt. [A], souillure adventice, 
secondaire [de l’ame] ; adventitious impurity; sekundare Befleckung 
[der Seele]. 

Dit des deux souillures que l’4me contracte de par son associa- 
tion avec la maya* (on nomme en général celle-ci mayeya*) et avec 
le karman*, et qui viennent s’ajouter a la souillure essentielle, l’ana- 
vamala* (ou simplement mala*), qui est sahaja. Voir Kir 2.12ab, 
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cité IsgP vol. 3, p. 23:sahajo hi malo maya karyam adgamiko 
malah ; Varuna cité ibid. ; Su vp 2.7c-8b. [H.B.] 
— anu, atman, pasa. 


aguuthana, n.nt., v. 8.v. avagunthana. 
agneya, a., V. S.V. agnisoma, saumyagneya. 
agneyamandala, n.m. ou nt., Vv. S.v. agnimandala. 


agneyamantra, n.m. ou nt. [©], mantra igné ; igneous mantra; feuri- 
ger Mantra. 

[ A] Catégorie de mantras* qui s’oppose a celle des saumyaman- 
tra*. Les deux sortes se distinguent par leur utilisation : les dgneya- 
mantra servent a accomplir des actes cruels, les autres, des actions 
bénéfiques. Ils se caractérisent aussi par leur formation : le pranava* 
est placé a la fin du mantra dans le cas des premiers, au début pour 
les autres. Cependant ils peuvent se convertir les uns dans les autres 
par un choix judicieux de la jati*. Voir AgPur, 293.5c-7 ; ISgP I sd- 
manyapdda 4.3-6. [H.B.] 

[Xt] Neben saumyamantra und saumydgneyamantra* eine von 
drei Kategorien von Mantras. Zu den Ggneyamantras gehoren der 
narasimhamantra, der cakramantra und ihre jeweiligen funf anga- 
mantras*, die Mantras der Waffen khadga, gada, sankha und sudar- 
sana* und die suryamantras (fur all diese Mantras s. SanS brahma- 
ratra 11). saumyamantras k6nnen zu dgneyamantras werden, wenn 
sie am Ende mit dem Laut phat versehen werden (SanS sivardatra 
2.1-2b, 3 und 7ab). [M.R.] 

— mantra. 


agneyasnana, n.nt. [©], bain de feu ; fire-bath; Feuerbad. 

Syn. : analasndna, bhasmasndana. 

[A] Ce « bain », toujours nommeé apres le « bain d’eau » dans la 
liste des ablutions conseillées par les Agamas (voir listes en Aj, vol. 
1, p. 172, n. 2), est considéré comme la meilleure des purifications, 
et par la des protections. II consiste a frotter différentes parties de 
son corps avec de la cendre (bhasman*) rituellement préparée, qui 
est « aussi pure que |’eau du Gange » (PKam 3.55ab). 

Pour les Sivaites, ce bain de feu est obligatoire, non seulement le 
matin, apres les ablutions d’eau (qu’il peut méme remplacer : SP1, p. 
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30, n. 1), mais en bien d’autres occasions ou une purification rapide 
s’impose (SP 1, pp. 56-58, s/. 40-41). 

Descr. du « bain » en PKam 3.52-84b ; SvT 2.17b-19 ; Mrg kp 
2.22c-27 ; MatP kp 2.26-42; Aj 19.77c-111; SPI, pp. 30-38 et 
notes. Plusieurs textes distinguent le cas de homme du siecle, qui 
se contente de dessiner avec la cendre un tripundra* ou un tilaka* 
sur son front, de celui de l’ascéte, dont l’opération est plus complete 
et plus systématique. Ce dernier commence par un saupoudrage (ud- 
dhilana*) général suppose décrassant (malasndna*), apres quoi il 
change de vétements — phase parfois omise — et passe aux ablutions 
rituelles (vidhisndna*) en frottant successitvement cinq points de son 
corps (téte, visage, coeur, sexe et corps entier — ailleurs, jambes) en 
récitant les brahmamantra* qui leur correspondent ; puis il recom- 
mence éventuellement, aux endroits qu’ils désignent, avec les anga- 
mantra*. Voir PKam 3.59c-60b et 63c-64 ; technique trés semblable 
en MatP, SvT et SP1, un peu différente ailleurs. [H.B.] 

[<4] Pour le Paficaratra, le « bain de feu » consiste 4 appliquer 
avec de la cendre un “irdhvapundra* sur différentes parties du corps 
tout en récitant des mantras. II est la aussi concu comme la meilleure 
des purifications (PadS cp 3.5c-7b). [M.R.] 

— snana. 


agneyi|dharand\, nf. [©], [fixation] ignée ; igneous [fixation]; feuri- 
ge [Festlegung]. 

Syn. : pdvaka. 

Une des quatre dharana* décrites par le Raurava, le Kirana, le 
Matangaparamesvara, le Svayambhuva et l’Agnipurana — la premie- 
re, donc la moins élevée, pour tous ces textes. Descr. en Rau vp 7.6 ; 
Kir 58.19c-21 ; MatP yp 2.38c-49b et n. 11, p. 259 ; AgPur 375.7c- 
12 (contexte visnuite). 

Elle a pour effet d’obtenir un feu ardent, qui peut consumer le 
corps lors de la bhutasuddhi*, détruire tous les péchés, stériliser, tuer 
les ennemis. La fixation de l’esprit se fait 1ci au niveau du nombril. 
[H.B.] 

— amrta, aisani, saumya. 


acamana, dcamaniya, nn.nt. [©], 1. absorption rituelle d’eau pure 
[par Vofficiant] ; ritual sipping of water [by the officiant]; rituell 


einen Schluck Wasser nehmen; — 2. absorption rituelle [par la divini- 
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té] d’une eau spécialement préparée ; ritual sipping [by the deity] of 
a specially prepared water; rituelles Schlucken von speziell zubere1- 
tetem Wasser [durch die Gottheit]. 

1. L’absorption d’eau est alors suivie de differents touchers ac- 
compagnés de mantras. II s’agit d’un rite purificatoire, enjoint a plu- 
sieurs moments du rituel, quel qu’il soit, pour effacer, chez l’offi- 
ciant qui s’appréte a accomplir un nouvau rite, les traces de celui qui 
précede. Voir SvT 3.211b, les Index de SP1, SP2, SP3, SP4 et de 
BRUNNER 1985. 

Syn. : upasparsana (Ksemaraja ad SvT 2.21d: upasprsya, 
acamya). 

Détails du processus : [A] PKam 3.115-116b (premiere métho- 
de) et 116c-125 (deuxiéme méthode, avec des mantras védiques) ; 
SP1, pp. 42-44 ; AP, pp. 17-18 ; — [<4] ParS 2.90-96b ; ParS 5.5-9. 

Remarque : ce rite, calqué sur un rite védique, n’est pas décrit 
par tous les textes tantriques ; lorsqu’il lest, c’est, sauf exception, 
avec des mantras non védiques. [H.B., M.R.] 

2. Le liquide (Gcamaniya*) est alors offert a la divinité par I offi- 
ciant, qui doit imaginer qu’il le verse dans sa bouche (ou ses bou- 
ches, si elle en a plusieurs). 

[ A] Pour le sivaisme, cette offrande est l’un des premiers upaca- 
ra* du culte; elle forme une triade avec pddya* et arghya*. Voir 
Mrg kp 3.14c-15b ; SvT 2.101la; PKam 4.370 ; Aj 20.182 ; SP1, pp. 
196-198. Selon Somasambhu (voir SP1, p. 196, s/. 74c-75b), suivi 
par plusieurs manuels, on offre l’Gcamana par la formule ham svaha 
— mais d’autres auteurs ont des instructions différentes (voir SP1, 
ibid., n. 2 ; Aj 20.183ab). [H.B.] 

[xt] Méme conception dans le Pa€ficaratra: voir SatS (V) 
18.77d ; ParS 19.75b, 20.29a ; ParS 6.28cd, 38c. [M.R.] 

— arghya, arghyadana, arghyadi, acamaniya, pddydadi. 


acamaniya, n.nt. [©], eau destinée a ’dcamana [d’une divinité] ; 
water for the dcamana [of a deity]; Wasser, das fiir das Gcamana 
[einer Gottheit] bestimmt ist. 

Parfois nommée simplement dcamana”*. 

C’est une eau contenant des produits divers (v. s.v. dcamaniya- 
dravya), en général spécifiques. Cependant le Mrg (kp 7.12cd) en- 
joint d’utiliser le sivarghya* pour le rite d’Gcamana. [H.B.] 
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acamaniyadravya, n.nt. [©], substance constitutive de l’Gcamaniya ; 
ingredient of the Gcamaniya; konstitutive Substanz fur das dcama- 
niya. 

Il s’agit des ingrédients que doit contenir l’eau destinée a l’dca- 
mana* WVune divinite. Ce sont toujours des substances parfumeées, 
mais les listes varient légérement. 

[A] Le PKam (5.31c-33b) donne : ela (cardamome), /avanga 
(clous de girofle), kKarpura* (camphre), varalaphala (?), usira (ra- 
cine d’Andropogon muricatus), maya (?), candana (santal) ; puis une 
seconde possibilité : phalatraya, karpura, truti (petites cardamomes) 
et pattra, avec ou sans e/a et usira. Le PKar (31.42c-45b) distingue 
trois recettes, une bonne, une moyenne et une inférieure, la derniére 
ne comportant que e/a, lavanga et karpura. |H.B.] 

[<4] Nach AhS 28.35cd und NaS 20.96cd besteht @camaniya aus 
den drei Zutaten Gewiirznelke (Javanga), MuskatnuB (ati) und tak- 
kola (Pimenta acris), nach BhT 20.26-27b aus den acht Zutaten Kar- 
damom (e/a), Gewirznelke, takkola, Muskatnu8, Kampfer (Aarpu- 
ra), campaka, Sandelholz (candana) und Bliten. [M.R.] 

— gandha. 


acara, n.m. ou nt. [©], comportement, conduite juste ; conduct or 
practice, [right] behaviour; vorgeschriebener Wandel. 

[A] The guru* or dcarya* should see to the keeping of right 
conduct, in the general sense (/aukikacara*, KMT 10.143a, with va- 
riant kaulikacara), and in specialized meanings such as kaulikacara, 
“conduct of the followers of kula”, guptacara, “code of secret be- 
haviour” (KMT 10.134), or yogacara, “right behaviour of a yogin” 
(KMT 24.90). [T.G.] 

Voir aussi YHDi, p. 210, citant le Svacchandasamegraha. [A.P.] 

[<4] The JayS 22 concerns the correct behaviour of the different 
groups of Vaisnava (vaisnavacara). [G.F., M.R.] 

— advaitacara, kulacara, caryd, samaydacara. 


acarya, n.m. [©], maitre ; teacher, master; Lehrmeister. 

[ A] Dans le Sivaisme, grade le plus élevé dans la série d’initiés, 
apres ceux de samayin*, putraka* et sddhaka*. Le titre est porté par 
celui qui a recu, apres sa nirvanadiksa* (qui doit étre une sabijadik- 
sa* : SvT 4.454ab ; ISgP II kp 19.32ab ; AP, p. 369 cité SP3, p. 457), 
une consécration spéciale nommée acaryabhiseka*. Celle-ci lui don- 
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ne autorité sur les autres initiés et lui confere le pouvoir d’agir en 
tant que Siva pour accomplir les trois fonctions éminentes qui vont 
étre les siennes : enseignement des Ecritures (Tantras, Agamas), col- 
lation des diksa* et pratique des pratistha* : voir SP3, pp. 486 et 
496. 

Il semble qu’a l’origine, les acdrya Sivaites étaient tous des chefs 
de matha*. Lorsqu’un tel dcarya désirait se démettre de ses fonc- 
tions, il consacrait son successeur en lui donnant l’abhiseka* requis. 
On exigeait de l’impétrant des qualités physiques, intellectuelles et 
morales éminentes et, en principe au moins, une expérience spirituel- 
le certaine. Voir SP3, ch. 6, avec réf.; BRUNNER 1988; TA 23.4- 
23b, qui se référe au Siddhayogesvarimata et au MVT 2.10-16. 

Le mot admet en général comme syn. ceux de guru* et de desi- 
ka*. [H.B., A.P.] 

[xt] Fiir die Pflichten und Merkmale des dcdrya s. z.B. JayS 
17.46-62; ParS 7.22-23. Nach ParS 17.17cd kann ein Sidra nicht 
den Rang eines Gcarya erreichen, nach JayS 18.9 ist dies jedoch 
moglich. [M.C.-D., M.R.] 

— angulilanchana, acaryapuja, Gcaryavrata, acdaryddi, pan- 
cacarya, sthapaka. 


acaryapijana, n.nt., dcaryapija, nf. [©], 1. culte du maitre ; wor- 
ship of the master; rituelle Verehrung des Lehrmeisters; — 2. offran- 
des a l’acarya ; gift to the dcaryva; Gabe fur den Lehrmeister. 

1. Dans ce sens, le terme usuel est gurupija*. V.s.v. 

2. [A] Il s’agit des dons, indépendants de la daksina*, que le pa- 
tron d’une grande cérémonie (pratistha* ou autre rituel solennel) 
doit faire a l’'Gcarya* qui |’a conduite. Ils peuvent intervenir plu- 
sieurs fois au cours du rituel, et consistent en ornements, vétements, 
etc. Voir Aj 53.38a; 93.51cd; 94.19ab, 54ab; PKar 144.209c- 
210b ; SP4, p. 100, s/. 94 et p. 130, n. 337. [H.B.] 

[<4] Pour le Paficaratra, v. SanS brahmardtra 6.151c-f. [M.R.] 

— puja. 


acaryavrata, n.nt. | A], observance de l’acarya ; observance of the 
acarya; Observanz des Lehrmeisters. 

Syn. : guruvrata. 

Période d’ascése enjointe a un Gcarya*, soit juste avant sa consé- 
cration (selon IsgP II kp 19.31-41b, cité SP3, p. 457 sous [1b]), soit 
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aprés celle-ci (AP, p. 382, citée SP3, p. 459 sous [1d] et TA 23.31- 
39, ou ce rite est nommé vidyavrata*), soit a un moment quelconque 
(PKam, cité ibid. sous [1c] ; Kir 50.1-9). V. SP3, pp. 456-457, n. 1. 
Le Kir (49.18ab et 50.3a) présente ce vrata* comme aisé (suvra- 
ta), probabl. par opposition a celui du sadhaka*, beaucoup plus con- 
traignant. [H.B.] 
— sadhakavrata. 


acaryasamkara, n.m. [A], mélange d’acarya; commingling of 
masters; Vermischung von dcaryas [im Ritual]. 

Faute qui se produit lorsqu’un rituel de longue durée n’est pas 
accompli de bout en bout par le méme dcarya* ; il faut la corriger 
par un prdyascitta*. La notion concerne le rituel de temple. Voir 
UKam 30.891-892b ; PKar 144.208-209b. [H.B.] 

— samkara. 


acaryadi, a. ou n.nt. [©], le maitre et les autres [initiés] ; the master 
and the other [initiates]; der Lehrmeister und die anderen [Initiier- 
ten]. 

Syn. : gurvadi. 

La formule renvoie aux quatre grades d’initiés, dont la série des- 
cendante est : dcdrya*, sadhaka*, putraka* et samayin*. [H.B.] 


acaryabhiseka, n.m. [©], consécration de l’Gcarya ; consecration of 
the dcarya; Konsekration des acdrya. 

[ A] Rituel solennel par lequel un initié Sivaite (en général un pu- 
traka*) est consacré comme dcarya*. 

La phase principale consiste en une douche (abhiseka*) avec 
l’eau de Vases contenant les mantras voulus (le Vase central recoit 
ceux de Siva). Elle est précédée par des frictions avec des substances 
apotropaiques, et suivie par la remise a l’acdrya des insignes de son 
autorité. Voir Kir 27.1-13 ; Mrg kp 8.179c-219 ; SP3, ch. 6, avec 
nombreuses réf. Un rituel de méme nature consacre un sddhaka*. 
[H.B.] 

[xt] Gema8B der Jayakhyasamhita erhalten nicht nur die Gcdryas 
einen abhiseka, sondern auch die samayins*, die putrakas und die 
sddhakas (s. JayS 18.20-28b, 86c-89b). Zu den Vorschriften fur den 
acaryabhiseka s. z.B. JayS 18.28c-86b; ParS 8.54-60b. [M.R., 
M.C.-D.] 

— adhikara, sadhakabhiseka. 
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acchadana, n.nt. | A], couverture, fait de recouvrir ; covering, over- 
laying; Bedeckung, Bedecken. 

Syn. : pracchadana. 

Dans la tradition sivaite non dualiste du Trika, la Conscience 
aussi bien personnelle que divine « recouvre », c.-a-d. immerge en 
elle-méme |’ objet sur lequel elle porte. Ainsi, pour Jayaratha ad TA 
11.63c-65 (vol. 7/2, p. 52), les phonemes (varna*) du varnddhvan* 
correspondent essentiellement, dans le mouvement cosmique, a une 
prise de conscience synthétique de l’objectivité en tant que celle-ci 
est « recouverte » par la supréme ipséité : ahantacchdditedantapara- 
marsasarah. De méme, au plan madhyama* de la parole, l’ objectivi- 
té reste immergée dans l’ipséité originelle (ou dans la subjectiviteé) : 
PTV, pp. 130, 148. 

De facon analogue, Abhinavagupta dit dans le MVV 1.281lab 
que le désir (kama) n’est que la volonté-désir (iccha) de s’approprier 
[une chose] par le moyen du recouvrement : kamam svikartum ic- 
chaiva tadacchadanayogatah. Voir aussi PTV, p. 229. [A.P.] 


acchedana, n.nt. [©], coupure, arrachement ; cutting off; Abtrennen. 
Parfois mis pour dGkarsana* dans les descr. de diksa* : SP3, p. 
178, n. 1. [H.B.] 


ajna, n.f. [©], ordre, commandement, autorité ; order, command, 
authority; Anordnung, Autoritat. 

L’adorateur invoque trés fréquemment l’ordre de Siva ou d’un 
autre dieu, ou du guru*, pour justifier l’action rituelle qu’il va entre- 
prendre ou qu’il vient de terminer. Voir SP2, pp. 66, 68, 116, 162, 
206, 208, 358 (ordre de Siva), p. 190 (ordre de Canda) ; SP3, Index 
34.137 ; ParS 3.46d. [H.B., M.R.] 

[A] C’est expression de la volonté divine. VM 1.12 appelle la 
Déesse caturajnakosa, Jayaratha soulignant dans son commentaire 
ad loc. que cette ajnd est la grace (anugraha*) de la Déesse qui as- 
sure par la la présence dans le monde de la connaissance salvatrice. 
Le méme ‘texte, 1.48, décrit le sricakra* comme sarvajnamayam, 
ca srutismyrti mayaivajne, « sruti et smrti sont mes ordres », l’expres- 
sion donc de la Parole divine ordonnatrice du monde. [A.P.] 


=n = 


from Siva. It has been an object of repeated exchange between Siva 
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and Devi (KMT 1.36f.; 2.15f.); in earthly succession, it can be trans- 
mitted — after request — by a qualified guru as Siva’s representative. 
Without obtaining the ajnda, a sadhaka* cannot expect to be success- 
ful in his religious aspirations (KMT, passim). 

In the Kubyjika tradition, two kinds of aid are distinguished: “of 
leads to “purity”, the latter to “final release” (KMT 13.56 and 60f.). 

Several times in the KMT, the term avd refers to the ajndcak- 
ra*. [T.G.] 


aN eK Fe me 


ajnacakra, n.nt. [©], cakra du commandement ; centre of command; 
cakra der Anordnung. 

Centre du corps imaginal, « subtil » du yogin, situé a la base du 
front entre les sourcils et donc parfois nommé bhriimadhya*. II est 
généralement décrit comme un lotus blanc a deux pétales. Son nom 
est traditionnellement expliqué en disant que c’est la qu’est transmis 
au yogin ce qu’ordonne son guru* et qui, évidemment, exprime le 
commandement de la divinité. Descr. dans SatCN 32. Autre descr., 
plus bréve, dans l’AmS, p. 11, qui le nomme djfidsthana. 

Dans luccara* des kala* de oM*, du prasdda*, etc., c’est la que 
s’énonce le bindu* (cf. SP3, Pl. XIII), d’ou le nom de bindu ou bin- 
dusthana* qui lui est parfois donné. Ce centre étant situé sur le front, 
on le nomme aussi /alatacakra (ainsi YHDi p. 310). [A.P.] 

— cakra. 


ajnasthana, n.nt., v. 8.v. Gjnacakra. 


ajyasamskara, n.m. [©], perfectionnement du beurre clarifié ; per- 
fecting of the clarified butter; Vervollkommnung der Opferbutter. 

[A] Il s’agit du beurre clarifié destiné au homa*. Le rituel Sivaite 
est dérivé du rituel védique, mais se fait avec les mantras de Siva. 

La liste de ces samskara* varie selon les ouvrages. On en comp- 
te douze en SvT 2.232-239b (voir le comm. de Ksemaraja ad 239b) : 
proksana*, avagunthana*, tapana, udvasana, bhramana, utplava (v. 
s.v. utplavana), samplava*, avadyotana, nirdjana*, paryagnikara- 
na*, proksana, amrtlikaran|a* ; neuf en SP1, pp. 246-250 ; dix-huit 
en AP, p. 161 (selon le comm. pp. 165-167). [H.B.] 

[<4] Nach der Vorschrift der Jayakhyasamhita werden folgende 
ajyasamskaras durchgefihrt: adhisrayana, utplavana, samplava, 
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upadhisrayana, prasddikarana, pavitrikarana, niradjana, avakuntha- 
na*, niriksana*, amrtikarana (JayS 15.110c-125b). [M.R.] 


anava, a. [A], qui appartient a l’anu, ou le caractérise ; concerning 
the anu; zum anu gehorend, anu-haft. 
Dit en particulier : 
1. de son impureté essentielle : v. s.v. dnavamala ; 
2. de l’aspect anu* de certaines Puissances : v. s.v. @navapaksa ; 
3. d’une certaine voie : v. s.v. Gnavopaya. [H.B.| 


anavapaksa, n.m. [A], aspect « individuel » [de certaines Puissan- 
ces]; “individual” aspect [of some Powers]; der_,,tndividuelle“ 
Aspekt [bestimmter Krafte]. 

Syn. : anupaksa, Gtma|paksa]. 

Notion qui concerne plus précisément les Puissances nommées 
Mantresvara (ou Vidyesvara) et Mantra. Cet aspect, pour chacune 
d’elles, s’ajoute a deux autres qui lui sont supérieurs : aspect siva 
(sambhava*) et Vaspect sakti (sakta*). Voir Kir 7.4-5 (et tout le 
ch.) ; TS 44-46b et comm. ; Ksemaraja ad SvT 11.55c-56b ; NT 21, 
en particulier 57 sq. et 76c-80c (mais aussi 47cd, de portée plus gé- 
nérale) ; dipika d’ Aghorasiva ad Mrg vp 1.22. [H.B.] 

— anu, tritattva (1). 


anavamala, n.nt. [| A], souillure fondamentale de Panu ; the [innate] 
impurity of the anu; Grundbefleckung des anu. 

1. Pour le Siddhanta, cette souillure est le premier et le plus im- 
portant des liens (pdsa*) de l’ame (anu*), qui l’affecte « depuis tou- 
jours ». Voir par ex. Kir 2.2ab : « L’anu est souillé de par son asso- 
ciation sans commencement avec le mala* » (anddimalasamban- 
dhan malinatvam anau sthitam). C’est le lien « naturel » (sahaja), 
caracteristique de l’anu (Gnava) : voir Su vp 2.5c et Kir 2.12ab, cité 
s.v. agamikamala*. Le Matangaparamesvara (vp 6.103c-104b) le 
nomme, sous le vocable moha*, en téte d’une liste de sept sahaja- 
mala*, mais le méme texte précise en 8.32c-33b que c’est le moha 
qui est le (vrai) mala, le seul sahaja, et qu’il engendre les six autres. 
Etant la souillure par excellence, l’dnavamala est trés souvent nom- 
mé simplement mala (méme en SvT 4.127b : voir le comm.). 

C’est une réalité une, mais qui s’attache a chaque ame sépareé- 
ment grace a ses multiples sakti* (Mrg vp 7.10; TTN llcd; TPr 18 ; 
BhK 28), et colle a elle comme le tegument au grain (Su vp 2.5cd ; 
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Svayambhuva, cité IsgP, vol. 3, p. 23 ; TPr 18bc: ... malah pumsah 
tusakambukavaj jneyah), ou le vert-de-gris au cuivre (TPr 18d). 

Comme il réduit l’ame en esclavage (SvT 2.39c : malapradhvas- 
tacaitanyam — comm. : gunibhitam), en paralysant sa puissance na- 
turelle de connaissance et d’action (drkkriydsakti), il est la cause de 
son association avec les deux autres pasa, dits de ce fait dgantuka*, 
qui remédient partiellement a cette infirmité. La cessation de son 
pouvoir sur une 4me donnée entraine la manifestation pléniere de sa 
double puissance et constitue sa délivrance (mukti*). Voir Mrg vp 
5.1 et 7.16-17. 

Bien qu’on lui donne éventuellement ajfidna* ou avidyad comme 
syn. (voir Mrg vp 7.7c, ou IsgP vol. 3, p. 23 citant Varuna[Siva] : 
malam casuddhir ajnanam), \’école du Siddhanta considére ce mala 
comme une substance (dravya), qui ne peut étre éliminée que par un 
acte (Pau [M] 4.114): ce sera un acte délibéré de Siva, i.e. la grace 
(anugraha*), qui s’exprime par la diksa*. Voir Pau (M) 4.114-124 
(et tout le ch.) et, pour une autre conception, le long comm. de Kse- 
maraja qui termine SvT 5, spécialement pp. 84 sq. 

Syn. selon Mrg vp 7.7: pasutva, pasunihara, mrtyu, miurccha, 
mala, anjana*, avidya, avrti, ruj, glani, padpamila, ksapa. Autres 
syn. encore en Kir 2.19c-20b ; Brhatk@lottara cité IsgP, vol. 3, p. 23. 
[H.B.] 

2. Pour le sivaisme non dualiste, l’a@uavamala est également 
Vimpureté fondamentale et on l’y nomme donc souvent aussi sim- 
plement mala. Mais, pour tels systémes, sa nature est celle de l’igno- 
rance (ajnana), selon la formule du MVT 1.23cd : malam ajnanam 
icchanti samsarankurakaranam, « Vimpureté [fondamentale], c’est 
l’ignorance, cause de la pousse qui donne naissance au flux du deve- 
nir ». Relevant de la conscience, puisqu’elle est occultation de l’es- 
sence du Soi (cf. IPK 3.2.4), elle n’est pas une substance (dravya) 
qu’une action, notamment rituelle, pourrait éliminer. Seule la con- 
naissance (j/idna*) peut y mettre fin. Voir sur ce sujet le TA 1.23-38 
et comm. ad loc. (trad. SILBURN/PADOUX 1998, pp. 82-86). [A.P.] 

— adhikaramala, nirvanadiksda, pralayakala, pasatraya, mala- 


on 


anavopaya, n.m. | A], voie de l’étre limité ou voie propre a |’indivi- 
du ; the means of the individual; anu-hafter Weg. 

Voie vers la libération destinée aux étres qui, enfermés dans leur 
condition limitée d’anu*, ne peuvent suivre une voie plus haute. La 
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penetration en la divinité propre aux étres limités (Gnavdvesa) est 
présentée dans le MVT 2.21. Abhinavagupta cite ce s/. dans le TA 
1.170 quand il expose le systeme des updya*, puis il décrit briéve- 
ment cette voie dans le 5° ch. de ce traité. Mais, comme il le dit lui- 
méme (TA 1.231-232), l’ensemble des pratiques méditatives, yogi- 
ques ou rituelles — tout ce qui reléve de l’action, kriya* — et que dé- 
crivent les ch. 6 et suivants du TA, reléve en fait de l’anavopaya. 
[A.P.] 
— anupdaya, saktopaya, sambhavopaya. 


atmaguna, n.m. [ A], qualité de l’ame [incorporée] ; quality of the 
[embodied] soul; Eigenschaft der [verk6rperten] Seele. 

On en compte huit. Liste selon SvT 10.409c-411b : daya, ksanti, 
anasuyata, Sauca, anaydsa, mangala, akarpanya, asprha. Méme lis- 
te a tres peu pres en Mrg fp 8.161, fin du comm. et en AP, p. 421. 
Quelques variantes ailleurs (AP, p. 370, fin du comm.). 

Ces vertus doivent étre conférées au disciple lors de sa samaya- 
diksa* (phase dite « spéciale »), a la suite des samskara védiques 
(SP3, p. 138, n. 30), puis « purifiées » (détruites) avec eux pendant la 
nirvanadiksa* (Mrg kp 8.159-161 et comm.). [H.B.] 

— guna, dvijatva, niskrti, visesasamayadiksa. 


atmacara, n.m. ou nt. [A], mouvement de l’dtman ; course of the 
Self; Bewegung des Gtman. 

The Self is moved on the basis of the movements of the internal 
Sakti*; Her movement is based upon the movement of prdna 
(KuRU,, 12.34 [fol. 59a]). The circulation of the Self is compared to 
the manipulation of a rosary the cord (sutra) of which is the Sakti 
(KMT 5.110f.). [T.G.] 

— uccara, cara. 


atmatattva, n.nt. [©]. 

Pas de traduction. En raccourci : dtman. 

1. [A] Un des trente-six tattva* (syn. alors de purusatattva*) ; 
pas toujours compté dans la série totale des tattva. Voir le comm. de 
SvT 2.43c : atmanah pumstattvasya. On en connait une forme pure 
(MK 109 ; Rau vp 4.43 ; AP, p. 353 ; Su yp 1.96cd), souvent présen- 
tée comme identique au fattva englobant considéré au point 2. 

2. [0] Un des trois fattva englobants : v. s.v. tattvatraya. [H.B.] 

— dtman, atmavyapti, suddhatman. 
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atmadarsana, n.nt. [A], vision du Soi; beholding the Self; Schau 
des Selbst. 

The fourth of five types of samkranti*, “transmission”, accord- 
ing to KMT 4.70f. Its seat is in the bindu* in the upper part of the 
head. The exact meaning is not clear; perhaps the guru* by concen- 
tration of mind beholds the initiand’s self. [T.G. ] 


atmadiksa, nf. [A], diksa de soi-méme ; self-diksa; an sich selbst 
[vollzogene] diksd. 

Syn. : dtmaydga (mais v. s.v.). 

Diksa* rapide qu’un guru* se donne a lui-méme, dans certaines 
occasions, a titre de purification. Elle s’apparente a un prdyascitta™. 
Voir SvT 4.506-514; AP, p. 361, citée SP3, p. 415 sous [243a] ; 
DA, T. 279, pp. 280-282. Rite semblable en Jfanaratnavali, citée 
SP3, p. 489 sous [19f]. [H.B.] 


atman, n.m. [©], le soi ; the self; das Selbst. 

[A] 1. Ce mot, qui désigne le principe spirituel de l’individu, ad- 
met comme syn., dans le Siddhanta au moins, les termes anu* (ame 
lige ou pas), jiva*, pasu*, purusa* (ame liée). 

On distingue plusieurs aspects ou états de l’atman, auxquels on 
donne des noms différents. Listes de 3, 4, 5, 6 et 7, la liste de cinq 
(panicatman*, a savoir dtman, antardtman, bahydtman, niratman et 
paramatman selon SvT 11.82b-90 — mais il y a plusieurs autres ver- 
sions) étant la plus fréquemment rencontrée. 

— avastha (2), atmatattva, atmabija, adtmasiva, kevalatman, 
jivatman, jnandtman, mantratman, muktatman, suddhatman. 

2. Un des termes désignant les voyelles (svara): voir VatS 
2.18a. 

3. Un nom de la lettre v4 selon SvT 17.23a, comm. [H.B.] 

— atmabija, atmavarna. 


atmanivedana, atmasamarpana, nn.nt. [©], remise de son atman [a 
un Dieu] ; offering one’s self [to a deity]; Darbringen seiner selbst. 
[A] Rite enjoint par certains auteurs a la fin d’un culte, ou il ac- 
compagne le japanivedana* et le karmanivedana*. Voir SP1, p. 220, 
n. 4 et AP, p. 116, cité 1a sous [96a]. [H.B. ] 
[xt] Nachdem dem Gott bei der Verehrung verschiedene Gaben 
dargebracht wurden, bringt sich der Verehrer selbst dar, manchmal 
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gemeinsam mit semen Kindern und seiner Gattin (JayS 12.73c-74b, 
22.75d; ParS 27.23b; PadS cp 6.46b; ParS 14.502b). [M.R.] 


atmapiuja, nf. [©], hommage a soi-méme ; self-worship; Verehrung 
seiner selbst. 

[A] Rite simple qui conclut lV’ atmasuddhi* et met en évidence le 
fait que l’officiant est A ce stade devenu Siva. Voir SPI, p. 142 et 
AP, citée la sous [41a]. [H.B.] 


atmabija, n.nt. | A], 1. germe phonique de l’atman ; phonic germ of 
the Gtman; Keim[mantra] des Gtman. 

1. Ce bija* est HAM pour le Siddhanta. C’est d’abord celui de 
l’Gtman* pur ; mais plus souvent c’est |’a4tman lié a un corps subtil, 
et nommé alors caitanya* ou jiva*, qu’il représente : voir AP, p. 57, 
citée SP1, p. 111 (sdntabijamayam jivam ...) et les mantras de SP3, 
pp. 124, 178, 258, 262, 264, etc. 

— dtmamantra, tadana, hamsabija. 

2. Un nom de la lettre £ selon VatS, 4.33. [H.B.] 


atmamantra, n.m. ou nt. [©], mantra de l’Gtman ; mantra of the df- 
man; Mantra des atman. 

[A] Pour le Siddhanta, le terme est en général syn. de atmabi- 
ja* ; sinon, il renvoie a om ham atmane namah. [H.B.| 

[<4] L’atmamantra est rtsa dtmane namah en JayS 10.92c-93 et 
hrim rts namah pour le LT 35.53c-54, qui le nomme jivamantra. 
[M.R.] 

— atman. 


atmayaga, n.m. [0], 1. rituel relatif a soi-méme ; self-yaga; an sich 
selbst [vollzogenes] Ritual; — 2. culte accompli en soi-méme ; cult 
performed in oneself (in one’s heart?); in sich selbst [vollzogenes] 
Ritual; — 3. rituel pour soi ; ritual for oneself; ftir sich selbst [voll- 
zogenes] Ritual. 

1. [A] Un premier sens du terme est « diksa* de soi-méme » ; le 
mot est alors syn. d’atmadiksa*. Voir SvT 4.506a : Gtmayagah pra- 
kartavyah, phrase qui introduit un rite dont la conclusion est 
(4.514c) : atmadiksa samaptau tu ... 

2. Un second sens est « culte intérieur » ; le composé est alors 
syn. d’antaryajana* ou de manasapuja*. Voir SvT 3.33c, ou dtma- 
yaga reprend le mdnasam yagam de 32c. [H.B.] 
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3. [£4] Syn. anuyaga*, vgl. Alasinga Bhattas Kommentar zur 
SatS (V), p. 109,5: dtmaydgam anuyagam ity arthah. [M.R.] 


atmalinga, n.nt. | A], linga du soi; linga of the self; linga seiner 
selbst. 

Selon le TA 5.118-119 citant le Trisirobhairavatantra, c’est une 
appellation du vyaktalinga™, le linga* manifesteé, ou linga de |’ indi- 
vidu (naralinga*). Dans la perspective de ce texte qui traite la de la 
fusion dans la Conscience supréme, |’a@tmalinga est un plan de la 
conscience, lié au corps, pris dans un mouvement ascendant vers la 
supréme Réalité. De ce linga, dit le TA 5.117a, découlent les pou- 
voirs surnaturels (siddhi*). Pour parvenir a la Conscience absolue, le 
yogin doit faire fusionner ce /inga avec le /inga manifesté-non-mani- 
festé (vyaktavyaktalinga*), celui de |’ énergie, puis le dissoudre dans 
le Jinga non manifesté (avyaktalinga*) ou fusionnent individu, éner- 
gie et Siva. Sur cette conception, voir la trad. du TA 5.100-128 dans 
SILBURN/PADOUX 1998, pp. 288-294. [A.P.] 

— yoginihrdaya, linga. 


atmavarna, n.m. [ A], lettre de ’dtman ; letter of the Gtman; atman- 
Buchstabe. 
V.s.v. dtman (3). 


atmavyapti, nf. | A], saisie identificatrice, union totale ou omnipé- 
nétration du soi ; pervasion of the self; Selbstdurchdringung. 

Dans la progression spirituelle de l’adepte, selon le Svacchanda- 
tantra, on nomme dtmavyapti le point ou le soi cesse de s’identifier a 
telle ou telle réalité limitée et ou se produit |’« abandon de la vision 
des liens » qui enserrent I’étre limite. Elle correspond au plan de sa- 
mand* et se présente comme une prise de conscience « in negativo » 
qui prélude, quand est atteint le plan suivant, unmanda*, a la complete 
identification avec Siva désignée du terme de sivavyapti*, « saisie 
identificatrice, donc identification avec le plan de Siva ». Au niveau 
CW atmavyapti, la condition du soi est celle de 1’« isolement » (kaival- 
ya*), affranchie de toute impureté (mala*), pure lumiére de la cons- 
cience dépourvue de tout objet. Voir SvT 4.387-390, 434-435 ; VBh 
54 et 57. [R.T.] 

— mantravyapti, vyapti. 
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atmasiva, n.m. [A], ame devenue Siva ; soul [who has become] Si- 
va; Siva [gewordenes] Selbst. 

Dans certains textes du Siddhanta tardif, on désigne ainsi les dt- 
man* completement purifies par la diksa*, et qui dés lors appartien- 
nent au domaine de pati* (SSiPar, p. 23). [H.B.] 

— muktdnu, sivatman, sivikarana, suddhatman. 


atmasuddhi, nf. [©], purification de soi-méme ; self-purification; 
Selbstreinigung. 

Syn. : dehasuddhi*. 

[ A] La premiere des cinq purifications (paficasuddhi*) nécessai- 
res avant tout culte et qui sont celles : du corps (dehasuddhi), du lieu 
(sthanasuddhi*), du matériel (dravyasuddhi*), des mantras* (man- 
trasuddhi*) et du linga* (lingasuddhi*). Dans un sens étroit, elle 
s’identifie a la purification des éléments (bhitasuddhi*) qui com- 
prend la purification — c.-a-d. la destruction —, par l’adorateur, de son 
corps subtil, puis de son corps grossier ; a la suite de quoi il donne a 
son dtman*, qu’il avait pris soin de protéger de la destruction, un 
corps pur, fait des Mantras (Puissances) de Siva. Il est alors devenu 
Siva. Voir SP1, pp. 102-132, avec réf. 

On rencontre cependant le terme dtmasudddhi dans un sens plus 
général, ou il englobe les ablutions matinales (Rau kp 10.3c-6b) ou 
en est le résultat (Sadyojyoti, cite dans le comm. a Mrg kp 2.1) et 
souvent comprend aussi le culte intérieur (Rau ibid. ; PKam 4.37- 
199 ; PKar 30.45c-141). [H.B.] 

[<4] Descr. en ParS 4.16-22. [M.C.-D.] 

— antaryajana, Sivikarana, sakalikarana, sndna. 


atmasamskara, n.m. | A], perfectionnement de |’ame ; “perfection- 
ing” of the self; Vervollkommnung des Selbst. 

Syn. : pasusamskara, sisyasamskara. 

Il s’agit des rites transformants que l’on fait subir a l’atman* lors 
de la samayadiksa* (phase « spéciale ») et de la nirvanadiksa*. Voir 
SP3, p. 114, n. 2, p. 260, n. 224 et Index s.v. samskara. |H.B.] 

— visesasamayadiksa, samskaradiksa. 


atmasamarpana, n.nt., V. 8.v. dtmanivedana. 
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atmarthapija, nf. [©], culte pour soi; worship performed for one- 
self; Verehrungsritual zu eigenem Zweck. 

Il s’agit du culte privé, ou personnel, la seule forme de culte deé- 
crite par les textes anciens. [H.B.] 

— pararthapuja. 


adana, n.nt. | A], saisie, reprise ; seizing, taking back; Ergreifen, Zu- 
rucknehmen. 

1. Syn. de samhara* \orsqu’il s’agit de l'une des cinq fonctions 
de Siva. Voir Mrg kp 3.43, comm. ; 4.5, comm. ; 8.203, comm. 

2. Syn. de grahana™ lorsqu’il s’agit d’un acte opéré pendant la 
diksa* et concernant une entité invisible, qu’on doit saisir pour lui 
faire subir un déplacement quelconque : voir SP3, Index s.v. a-Nda. 
[H.B.] 


adiksanta, n.nt. [©], ce qui commence par 4 et se termine par KSA ; 
that which begins with 4 and ends with Ks4; das mit 4 Beginnende 
und mit Ks4 Endende. 

[ A] The alphabet in the usual order. In the Tantrasadbhava and 
the Kubjikamatatantra, the term refers to the constitution or recita- 
tion of the letters of the alphabet in their traditional order (sabdara- 
si*), equated with Bhairava. 

Activation of the destructive potentiality of the adiksanta and its 
Bhairavas is discussed in KMT 22.1-16. [T.G.] 

— avali (2), varna. 


adityapuja, nf. [A], culte du Soleil ; worship of the sun; Sonnen- 
verehrung. 

Ce culte, calqué sur celui de Siva, s’adresse au Soleil en tant 
qu’il est une forme manifeste, « divisible » (sakala*) de Siva. Il pré- 
céde ce dernier et, a partir d’une certaine époque, est considéré com- 
me indispensable. Descr. SP1, ch. 2 (supprimer le premier s/.). Dis- 
cussion en Rau, pp. 195-196 (intr. de N.R. BHATT a son App. II) et 
SP 1, p. 68, n. 1. [H.B.] 


adityapratistha, n.f., adityasthapana, n.nt. [ A], installation [rituelle 
dune image] du Soleil ; installation [for worship] of [an image of] 
the Sun; Installierung der Sonne [in Form eines Gotterbildes ]. 

Rituel décrit dans presque tous les Agamas. Voir aussi SP4, 
ch. 5. [H.B.] 

— pratisthda, sthapana. 
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adimandala, n.nt. [ A], le mandala originel ; the original or prime- 
val mandala; das Ursprungsmandala. 

In the system of Five cakras* taught in the Kubjikamata, this 
mandala* is in the centre of the khecaricakra*. It can be equated 
with the brahmarandhra* at the height of the fontanelle. Its essential 
constituent is a triangle (adiyoni), ultimate source of creation and 
seat of the Goddess as icchdsakti* or Gnandasakti (v. s.v. dnanda 
[1.2.]), accompanied by Siva-Bhairava and the individual purusa in 
blissful union. The descr. in KMT, ch. 16, involves problems; the 
above follows the interpretation in HEILIJGERS-SEELEN 1994, pp. 
158ff. [T.G.] 


adiyadga, n.m. [A], le sacrifice originel ; the original sacrifice; das 
ursprungliche Opfer. 

Rite secret d’adoration de la tradition du Kula*, qui se fait avec 
la participation d’une « énergie externe » (bahyasakti), c.-a-d. d’une 
partenaire féminine (duti*) et ou l’on vénére la roue des Yogini 
(qu’accompagnent des formes de Bhairava). Ce rite, sans doute 
d’origine Krama, suppose l’offrande et la consommation d’alcool 
(madya) et de viande (mamsa), ainsi que des sécrétions produites 
lors de l’union sexuelle. Abhinavagupta le décrit dans le 29° ch. du 
TA (si. 96-166) en citant le Trisirobhairavatantra. I invoque aussi a 
ce propos (s/. 165-166a) d’autres Tantras Sivaites tels que la Virava- 
li, le Khecartmata ou le Siddhayogesvarimata. Jayaratha, dans son 
commentaire, se référe plusieurs fois au Jayadrathayamalatantra. Ce 
rite est donc bien attesté dans les Tantras du Vidyapitha consacrés au 
culte des Kali et des Yogini. 

Voir SILBURN 1983, pp. 210 sq. ; SANDERSON 1988. 

Le terme ddiydga désigne également, selon le TA 28, la phrase 
préparatoire — celle qui est au commencement : addi — de culte des 
(kula)parvan*, jours privilégiés ou est atteinte la plénitude de la 
conscience. C’est la phase ou |’on prépare les substances servant a 
accomplir la phase suivant et principale de ce culte, anuydaga : v. 
ce mot. [A.P.] 

— kundagolaka, yamala, yoginivaktra, visarga, Sakticakra. 


adisaiva, n.m. [ A], premier Saiva ; first Saiva; erster Saiva. 

C’est la deuxiéme catégorie de Saiva*, juste aprés Siva lui- 
méme, pour Aj 63.8-10, PK ar 26.1c-8 et Vira, cités Aj, vol. 3, p. 48 ; 
c’est la troisieme pour le Suprabheda (cité Aj, ibid.). Voir aussi 
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BRUNNER 1964, nn. 7, 10 et 11. Elle serait constituée, selon le Pirva- 
karana et le Siddhantasekhara (pour lequel ils résident dans les mon- 
des purs : voir Sise naim. 2.108c-110b), par les descendants de cing 
rsi mythiques, eux-mémes initiés directement par Siva ; ailleurs sim- 
plement (Aj 63.12c-13) par les descendants des premiers sivadvija* 
— ces personnes étant dotées de privileges spéciaux. 

La conception est tardive, et plus tardive encore l’exaltation de 
cette catégorie dans les textes récents (par ex. ceux cités dans 
BRUNNER 1964) et le Sivaisme actuel. Dans les textes anciens, lors- 
que le terme se présente, Gdi indique une priorité temporelle : les 
ddisaiva sont les « premiers Saiva », c.-a-d. les premiers initiés (par 
ex. en SP2, p. 192, s/. 135cd), ou les brahmanes issus des quatre ma- 
tha* initiaux, Amardaka* et les autres (comm. a SiSar 117). Il ne 
s’agit pas alors d’une catégorie sociale privilégiée. [H.B.] 

— anddisaiva, anusaiva, antaraSaiva, antyasaiva, avantara- 
Saiva, paraSsaiva, mahdasaiva. 


adyasila, adyestaka, nn. [©], premiere pierre, ou brique [d’un 
temple] ; first stone or brick [of a temple]; erster Stein oder Ziegel 
[eines Tempels]. 

Syn. : prathamasila, prathamestaka. 

[ A] L’installation rituelle (pratistha*) de ces pierres, qui sont en 
général neuf ou cinq, rarement quatre, est la premiére de celles qui 
concernent le Temple. Elle se fait selon deux modeéles possi- 
bles : Pun ot ces pierres ou briques sont enterrées individuellement, 
sur le pourtour et au centre du futur batiment (elles sont alors appe- 
lées ses « pieds ») ; l'autre ou elles sont déposées ensemble dans un 
trou central. Voir SP4, pp. 26-46 et 58-64 (avec réf.). [H.B.] 

— paddadhvara, padasila. 

[<4] For the rules concerning the first brick of a temple see PadS 
kp 5 and VisS 21.35-49b. According to PadS Ap 5.42ab four istakas* 
are used in the case of a temple (in the case of other buildings the 
number differs), according to VisS 21.35cd twelve, eight or four 
istakas can be used. [M.R.] 


adyestaka, nf., v. s.v. adyasild. 


adhara, n.m. [©], 1. support [concret de la divinité] ; [concrete] sup- 
port [of the deity]; [konkretes] Substrat [ftir die Anwesenheit einer 
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Gottheit]; — 2. support [du tréne divin] ; support [of the throne of the 
deity]; tragende Grundlage [des gottlichen Thrones]; — 3. emplace- 
ment [dans le corps subtil] ; point of focus; Stelle [1m Feinkorper]. 

1. [A] Syn. : arcddhara, asraya, samsraya. I\ s’agit des objets 
concrets dans lesquels on peut inviter une divinité, Siva ou autre, en 
vue du culte extérieur (bahirvaga*). Voir par ex. le comm. de Mrg 
kp 4.4b (svasamsraye, svamndyokta Gdhare); et celui de cp 1.80 
(vogapitham namarcadharah). Le choix est vaste. Liste selon Soma- 
Sambhu (SP1, pp. 226-228, s/. 102c-103c, ot! le mot adhara est sous- 
entendu) : le corps de l’adorateur ou celui du guru ; puis livre, eau, 
feu, image peinte (citra*), sthandila*, linga*, celui-ci étant le meil- 
leur de tous. Lors d’un rituel solennel, Siva habite simultanément 
cing de ces « supports » : v. s.v. pancdadhara*. 

— agni, kumbha, mandala. 

2. [<4] Le terme désigne les entités qui supportent le trone (dsa- 
na*) proprement dit : ddhdarasakti*, kurma, ananta*, dharda, ksiro- 
da* et padma* selon JayS 7.1-19a, qui décrit les mantras de ces sup- 
ports. 

3. [0] Terme de yoga (souvent remplacé par sthana* ou cakra*) 
désignant des lieux de fixation de l’esprit échelonnés le long de la 
susumna*, et dont chacun est le lieu de résidence d’une divinité. Lis- 
tes de huit (Kir 58. 32-64, sous le nom de sthdna : hrdadi*), de neuf 
(YHD?1 p. 334, citant le Svacchandasamgraha; Acintyavisvasa- 
dhakhya 30.1c-4, cité par DAGENS, SAPar, p. 325 : [miil]ladharadi*), 
de dix (SiSar 119-120 et comm. : vastyddi*) ; de seize (NT 7.1c et 
comm., qui donne deux listes différentes). Ces Gddhara sont mention- 
nés (souvent au nombre de seize mais sans liste définie) dans de 
nombreux textes de yoga (GS 13a; GhS 3.12 ; HYP 3.73d; YCuU 
3c). 

Le mot adhara est communément mis pour muladhdra*™ (ex : 
SAPar, p. 325; GS 15a et 17a; YCOU 4c et 6c). [H.B., A.P., C.B.] 

— granthi, dharana. 


adharamantra, n.m. ou nt. [XX], mantra de base ; mantra of the base; 
Mantra der Basis. 

Mantras des six entités qui supportent le trone, utilisés dans le 
culte de la divinité : voir addhara (2). Leur uddhara* est donné dans 
LT 33.29-39, pour le culte mental de Tara. [A.P., G.F.] 
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adharasakti, nf. [©], Puissance-de-base, ou Puissance-qui-sup- 
porte ; the power that supports; tragende Kraft. 

C’est la forme de la Sakti* de Siva ou de Visnu qui soutient les 
mondes. 

Syn. : adhahsakti (Mrg kp 1.4c), dharika. 

[A] Matérialisée par, ou portée par, la Pierre-de-Base, addhdra- 
sila*, elle est adorée généralement comme premier élément du tréne 
(Gsana*, pitha*) des divinités Sivaites. Voir PKam 4.291lc; Aj 
20.144ab ; Mrg kp 3.37a (Sakti pour Gdhdarasakti) ; SVT 2.170a (sak- 
ti); SP1, p. 156. Quelques textes cependant (voir par ex. MatP kp 
3.39 sq.) n’en font pas mention; et l’on peut se demander s’il ne 
serait pas conforme a la logique d’invoquer |’ adharasakti dans le cas 
des seules images fixes. 

On identifie cette Puissance, tantot A une forme de la Sakti pro- 
pre de Siva, la Kriyasakti* (AP, pp. 87-88, citée SP1, p. 157), tantét 
a une Sakti extérieure a Siva, Kutila*, elle-méme sous la dépendance 
de la Sakti de Siva (comm. de SP, cité SP1, p. 157 sous [47e]). Voir 
pour plus de détails SP4, Index. 

Son bija* est généralement HRiv (TA 30.4; SP4, p. 168; et la 
plupart des auteurs de manuel). [H.B.] 

[Xt] Die adhdarasakti ist das unterste Element des fiir die Ver- 
ehrung des Gottes verwendeten Thrones (dsana) (vgl. JayS 9.36, 
12.2, 16, 13.87, 90, 15.53, 253, 20.189, 250, 342). Fur ihren Mantra 
siehe JayS 7.2-3. [M.R.] 

— dsanapuja, pratisthd. 


adharasila, nf. [©], pierre-de-base, pierre-support ; the stone that 
supports [the throne etc.]; tragender Stein. 

[A] Syn. : brahmasila*, parfois pddasila*. Plusieurs textes 
Videntifient a la kurmasila* (ex.:SP1, pp. 154-156), tandis que 
d’autres distinguent les deux pierres. Voir SP4, p. 192, n. 13 (réef.). 

On trouve cette pierre a la base du tréne de toute image fixe de 
divinité. Elle se présente comme un bloc parallélépipédique, évide 
en son centre d’une cavité destinée a recevoir l’image (Jinga* ou 
statue) et au fond de laquelle sont creusées des cupules ou l’on devra 
déposer des gemmes et autres substances (Aj 18.172-179). C’est 
donc le premier objet que l’on met en place lors des installations 
dimages divines fixes (SP4, pp. 190-198). Elle est parfois 
également mentionnée, par erreur sans doute, a la base du trone 
d’une image mobile. [H.B.] 
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[Xt] The term is mentioned in VisS 14.175d and BhT 10.2d. 
[M.R.] 

— ddharasakti, Gsana, caladsana, ratnddinyasa, lingapratisthda, 
sthirasana. 


adharadheya, n.du. (generally found in composition) [©], le support 
et le supporté ; support and supported; Trager und zu Tragendes. 

In principle, the term is applied to the mutual relation of the 
evolved creation and the unevolved spiritual realm which exceeds it: 
adharddheyau sadadhvataduttirnarupau bhavabhavau (BhUV, p. 
10), Ramyadeva on the Bhavopahara by Cakrapani, 1c, a@dhardadhe- 
yapithaya (BhU, p. 9). A wise man knows about Gdhdara* and adhe- 
ya (Sark 17.2). In the KMT (11.13f.), the six entities body (pinda*), 
duct (nadi*), breath (prdna*), bird-self (hamsa*), self (atman*) and 
Sakti*, together called a “sixfold course” (sadvidhaddhvana) which 
reveals the way of Aula*, are related to each other as base and super- 
structure. For the author of the Brahmavaivartapurana, the two 
aspects of the Supreme Being (Krsna and Radha) are each other’s 
adhara and addheya (BROWN 1974, pp. 130f.). [T.G.] 

Nom donné au couple bindu*-nada* en VatS 8.21c (selon le 
comm.). [H.B.] 


adharesa, n.m. [XX], Seigneur des supports [du tr6ne] ; Lord of the 
supports [of the throne]; Herr der tragenden Grundlage [des 
Thrones]. 

Die sechzehn adhdresas dharma*, jndna*, vairdgya*, aisvar- 
ya*, adharma*, ajndna*, avairdgya*, anaisvarya*, rgveda, vajurve- 
da, samaveda, atharvaveda, krtayuga, tretayuga, dvadparayuga und 
kaliyuga sind Elemente des gottlichen Thrones (asana*). Fur ihre 
Mantras (adharesamantra) s. JayS 7.19c-23; LT 33.40-44; fur ihre 
visuelle Gestalt JayS 12.5c-13b; LT 36.13-20. [M.R.] 

— adhara (2). 


adhyatmika, a. [©], 1. relatif au soi ou au microcosme ; referring to 
the self or microcosm; die eigene Person oder den Mikrokosmos be- 
treffend; — 2. mental ; mental; geistig. 

1. Sens courant, ou le terme s’oppose a Gdhidaivika et adhi- 
bhautika. [H.B.] 

Denotes a localization of external realities within (parts of) the 
yogin’s body; continuation of Vedic usage. 
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In KMT 25.95, the term is applied to placing the eight sacred re- 
sorts (ksetra*), Prayaga etc., on eight parts of the body, from the 
navel up to the place called guruvaktra*. Similarly, KMT 25.122, 
with reference to weapons or emblems. 

In KMT 5.107f. @ TSB, 60b), the (a@)dhyatmika teaching refers 
to a series udbhava* etc. combined with quantities of muttered sylla- 
bles. [T.G.] 

Le MVT 18.2-4b prescrit de ne pas adorer de /inga* fait de 
pierre ou de quelque autre matiere, mais seulement le /inga sur- 
naturel (a@dhyatmikam lingam) dont la nature est celle du Soi, c.-a-d. 
de n’adorer que la Réalité supréme en laquelle se résorbe toute la 
manifestation, car c’est en ce /inga (ou en cette Réalité) supréme que 
repose ou se fonde la nature de /inga de toute icéne visible : bahir- 
lingasya lingatvam anendadhisthitam yatah. [A.P.] 

— avyaktalinga. 

2. [A] Sens spécial (un syn. en est alors abhisamdhi), ou ce 
terme sert a désigner une des catégories de traités (tantra*, sastra*), 
de connaissances (jidna*) ou d’actes (karman*) considérées par les 
textes Sivaites. C’est la troisieme dans une liste de cinq (laukikadi*) 
qui est, dans un ordre ascendant : laukika*, vaidika*, ddhyatmika ou 
abhisamdhi, atimarga* et mantrakhya* [ou Saiva*]. 

Voir: PKam 1.17c-18b ; Mrg kp 8.78 et comm. ; SvT 11.43c- 
45b. Ce dernier texte, en 11.44b, associe cette connaissance a 
l’aspect Aghora* de Siva, et en 11.180cd, la met (sans rappeler son 
nom, mais le contexte est clair) en relation avec le vairagya* et l’at- 
tribue aux bouddhistes et aux Jaina. Son lien avec Aghora et le vai- 
ragya est également noté par Narayanakantha dans son comm. du 
Mrg, loc. cit. [H.B.] 


ananda, 1. n.nt. félicité ; bliss; Wonne, Gliickseligkeit; — 2. n.m. 
nom d’une lignée ; name of a lineage; Name einer Initiationslinie. 

1.1. [o] An aspect of Brahman (sac-cid-dnanda); or, the very na- 
ture of Brahman, a@nandam brahmano ripam, KT 5.80a. S. JayS 
4.60cd, 6.19. [T.G.] 

Bliss, says Abhinavagupta analogously, is the repose in the Ab- 
solute: anuttara eva hi visrantir anandah (TS, p. 12). The nature of 
ananda of the godhead is often underlined in Kasmirian non-dualist 
Saiva texts. See for instance Bhatta Narayana’s StCM 61, quoted by 
Abhinavagupta in PTV, p. 69: “I bow to this God, ocean of bliss, of 
whom all felicities of the three worlds are merely drops.” [A.P.] 
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1.2. [o] A characteristic of the Sakti nature. KMT 1.69 describes 
how the Goddess has withdrawn into Her /inga* form in which She 
is the embodiment of bliss (@nandatanutam gata). As such, She is 
called Anandagakti (KMT 1.1a; SatSS 2.16). [T.G.] 

The highest sakti* of Visnu appears as highest bliss (para- 
mananda, mahdnanda) (JayS 3.18, 10.69cd, 96, 15.151). The high- 
est bliss differs from the “individual bliss” (svananda) that may be 
attained by the dtman in meditation during which it can be trans- 
formed (through the intervention of the sakti) into the highest un- 
limited bliss (JayS 10.68-69, 88, 96, 16.284). [M.R.] 

1.3. [A] The result of the union of Siva and Sakti, experienced 
in the highest stage of yoga. This experience can be realized in the 
mystical centre at the height of the navel (ndbhicakra*), where the 
Fire of Wisdom (j7dndagni) is kindled by a union of the spiritual /in- 
ga and yoni*. Also by other means such as ritual drinking, the re- 
quired state of bliss can be evoked (SatSS 3.101); in such a state, one 
should recite the Scriptures (loc. cit.). 

1.4. [A] Three kinds of dnanda are implied in SS 1.16-18 ac- 
cording to Bhaskara’s commentary (Varttika), 8lab: Nirananda (Si- 
va), Parananda (Sakti), and Mahananda (the dtman*), resp. “Be- 
yond-bliss”, “Supreme bliss”, and “Great bliss”. [T.G. ] 

This conception is further developed by Abhinavagupta in TA 
5.44-53 where he describes seven different forms or aspects of dnan- 
da, namely nijdnanda, nirananda*, pardnanda, brahmananda*, ma- 
hananda, cidananda and jagadananda, all linked to a sixfold move- 
ment of prana* (pranatattvasamuccara) leading ultimately to the 
plane of anuttara* in the state “beyond the fourth” (turyatita*). On a 
more general level, Gnanda 1s also one of the five powers (Sakti) of 
Siva in the Trika pentadic system of powers, these powers being: 
cit*, dnanda, iccha*, jnana* and kriya*. [A.P.| 

2. [A] The first of the six “initiatory lineages” (Ovalli*; 
SANDERSON 1988, p. 681) of the Kula tradition: Ananda, Avali*, etc. 
They have been associated with the six cakras* (KuRU,, 10.40 [fol. 
53a]). [T.G.] 

3. [0] One of the names of the letter 4. Cf. JayS 6.33ab. [M.R.] 


anandakanda, n.m. | A], bulbe (i.e. matrice) de la félicité ; bulb (i.e. 
womb) of bliss; Knolle (i.e. MutterschoB) der Wonne. 

1. An eight-petalled lotus, situated just below the andhata* in the 
region of the heart, and considered in the SatCN (22f.) and texts of 
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the more recent period to be the site of the hamsa* and its union with 
the istadevata*. See AVALON 1953a, pp. 63ff.; summary in POTT 
1946, pp. 16ff. 

2. Epithet accorded to various deities in Stotra literature, e.g. in 
the DJLSt 11, to Visvanatha of Varanasi. [T.G. ] 


anandacakra, n.nt. [A], centre ou roue de la félicité ; center, or 
wheel, of bliss; Zentrum oder Rad der Wonne. 

L’organe sexuel féminin. Dans NTU, vol. 1, p. 154 (ad NT 7.10- 
15), ol sont énumérés les centres du corps « subtil » du yogin, Kse- 
maraja donne dnandacakra comme syn. de janmddhara, « récep- 
tacle de la naissance ». Ce centre est souvent décrit symboliquement 
comme triangulaire (trikona*). 

Syn. : dnandendriya*, bhaga, mattagandhasthana*, yoginivak- 
tra*, Gnandandadi*, kamakala*. [A.P.] 

A term used in the Krama school for the realm of objective expe- 
rience (see SANDERSON 1988, p. 697). In the Kubjika texts, it refers 
mainly to the “abode of bliss” created by the blissful creative union 
of Siva and Sakti (KuRU,, 1.57 and 63f. [fol. 3a]); in KuRUm 13.12 
(fol. 61a), Gnandacakra = Devi’s form. [T.G.] 


anandatanuta, nf., v. s.v. dnanda (1.2). 


anandanadi, nf. | A], canal ou conduit de la félicité ; channel of 
bliss; GefaB der Wonne. 

Organes sexuels masculins ou féminins. Cf. TA 5.70 : dnanda- 
nddiyugalaspandandavahitau_ sthitah| enam_ visarganihsyandasau- 
dhabhiimim prapadyate || « Qui se tient vigilant a l’égard de la vibra- 
tion des deux conduits de la félicité atteint le royaume de nectar d’ou 
l’émission s’écoule » (trad. SILBURN, v. SILBURN/PADOUX 1998, p. 
279). Jayaratha explique (TA, vol. 3, p. 376) nddiyugalam comme 
étant vardngalaksanam : ce sont les organes sexuels. L’union ici vi- 
sée est, dit-il, celle de deux humains, mais elle doit s’interpréter 
comme celle de Siva akula* et de I’ énergie kauliki*. [A.P.] 

— anandacakra, Gnandendriya, trikona. 


anandarasa, n.m. [| A], sentiment, suc, de félicité ; feeling or flavour 
of bliss; Empfindung, Geschmack der Wonne. 

« Suc » dont le dévot ressent l’irruption a la suite d’un exercice 
de yoga par lequel il fait monter (uccdra*) le mantra de Siva, « non- 
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différent de sa pensée » (manas, ailleurs Gtman), le long de la susum- 
na™ jusqu’au lieu nommeé dvddasanta*. Voir SP4, p. 163, s/. 214 et 
PKam 64.176ab, donné 1a sous [213a] avec une meilleure lecon. 

Le phénoméene est souvent lié a l’inondation d’ambroisie qui se 
produit dans les mémes conditions. [H.B.] 

— amrtaplavana, avahana. 


anandasakti, nf., v. s.v. Gnanda (1.2). 


anandendriya, n.nt. | A], organe de la félicité ; organ of bliss; Organ 
der Wonne. 

L’organe sexuel masculin ou féminin. 

PTV, p. 222 : yamalayoge viranadm apy dGnandendriyanityanan- 
daksobhatmakadutisamghattajena iti, « Dans union, méme dans le 
cas des héros, [il faut adorer la Déesse] au moyen de [1’€mission née 
de] union avec la partenaire du culte, due a l’effervescente félicité 
toujours présente dans les organes de la félicité ». 

NTU, vol. 1, p. 160 glose janmamila (NT 7.22) par Gnandendri- 
ya. [A.P.] 

— dnandacakra, adnandanddi, trikona, bhaga, mattagandha- 
sthana. 


anilasnana, n.nt. [©], bain d’air ; air-bath; Luftbad. 

Syn. : pavanasnana, marutasnana, vayavyasnana. 

Il consiste a se placer dans un courant d’air chargé d’une pous- 
siére bénéfique, par ex. celle soulevée par les sabots des vaches, en 
récitant des mantras (de Siva ou de Visnu, selon le cas). 

[A] Voir Kir 13.2d et 19d-20a ; PKam 3.103 ; Aj 19.114-115b; 
Mrg kp 2.4cd et 29cd ; SP1, p. 40. Selon Trilocana, commentant ce 
dernier texte, il fait partie des bains occasionnels (naimittika). [H.B.] 

[<£] Voir PadS cp 3.7c-8b. [M.R.] 

— snana. 


apta, n.m. [3X]. 

Wortliche Ubersetzung: ,,einer, der erlangt hat‘. Bezeichnung 
einer spezifischen Gruppe der Vaisnavas, die sich aus den drei 
Gruppen der sdttvatas*, anjalikarins* und vipras* zusammensetzt 
(s. JayS 22.28-34b, 20.265cd). [M.R.] 

— anapta. 
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apyamandala, n.nt. [©], mandala de l'eau ; water-mandala; Wasser- 
mandala. 

[ A] C’est a la fois une representation du domaine cosmique qui 
est assimilé a l’eau, et une image de |’élément eau. Ses caractéristi- 
ques sont indiquées par Somasambhu : « en demi-lune, fluide, blanc, 
marqué du lotus». Il est identifié a la kala* Pratistha*, correspond 
au Karana* Visnu, et il est sous la dépendance de Vamadeva. Voir 
PKam 4.68-69b ; SP1, p. 124 et App. V ; AP, p. 58 (comm. pp. 69- 
70) ; IsgP II kp 4.16. 

Usage rituel : voir sous agnimandala. [H.B.| 

YH 1.43ab et YHDi, pp. 59-60 attribuent au jalandharapitha \a 
forme en demi-lune (ardhacandra*) du mandala* de Veau (ap- 
mandala). |A.P.] 

[Xt] Méme représentation en JayS 10.32ab and 16.172c. [M.R.] 

— bhita, bhitasuddhi. 


apyayana, n.nt. [©], fait de revigorer, rite fortifiant ; strengthening, 
fortifying ritual; Kraftigen, kraftigendes Ritual. 

[A] Acte magique, parfois non distingué de pusti*, effectué le 
plus souvent grace a un homa* particulier (Mrg kp 6.60c) ou un culte 
sur un mandala* adéquat (Mrg kp 8.37c). Le bénéficiaire peut étre 
une entité quelconque, par ex. un mantra* : NT 18.7d et comm. ; 
Sark 16.8c-10b, qui donnent une technique pour ce cas précis. 
[H.B.] 

C’est un des traitements (mantrasamkdara*) que lon peut faire 
subir 4 un mantra pour lui donner de l’efficacité: NT 18.7 et 
comm. ; ST 2.120 ; KT 15.72b. [A.P., T.G.] 

C’est aussi, dans un sens trés voisin, une phase de la diksa*, des- 
tinée a redonner vigueur a l’atman* fatigué (SP3, pp. 294 et 334). 
[H.B.] 

— kamyahoma, kunda, mantrasadhana. 

[xt] Un des rites que le disciple peut exécuter pour un autre ou 
pour lui-méme, des son initiation, selon la SatS (V) 17.199-235. Le 
pratiquant dessine au sol un yantra* circulaire formé de cinq rangées 
concentriques de pétales. Il trace un bija* sur chaque pétale et sur 
chaque intervalle entre deux pétales. Il emplit un vase de miel, de jus 
de canne a sucre et de jus de mangue et il l’orne. Il accomplit ensuite 
le sacrifice mental pour le Seigneur du mantra (mantresvara, man- 
trardja), imaginé dans le coeur : il médite sur un lotus blanc tourné 
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vers le bas, situé au-dessus de la fontanelle, dans le calice duquel 
brille le diagramme du ciel (gaganamandala), illuminé par les flots 
du fleuve Ganga ; puis il offre de l’ambroisie qu’il fait tomber du 
ciel sur le Seigneur du mantra, alors « fortifié » (brmhita), « baigné 
[d’ambroisie] » (magna), « satisfait » (mudita), « immergé » (sam- 
pluta). Il fait ensuite « descendre » du coeur le Seigneur et l’imagine 
dans un feu extérieur oi il accomplit alors le sacrifice extérieur en 
versant diverses oblations. Le rite s’achéve avec un don de bali*. 
[G.C.] 

Mentionné dans JayS 20.199 (dans le cadre de la pratistha*) et 
21.9 (dans le cadre du pavitraropana* ou le pavitra* est purifié par 
dahana* et par Gpyayana). [M.R.] 

— raksa, santi, samdharaniraksa. 


aplavana, n.nt. [©], bain ou inondation [en général d’ambroisie] ; 
bath or inundation [generally with ambrosia]; Bad oder Uber- 
stromung [gewohnlich mit Ambrosia]. 

Syn. : plavana, samplavana. 

[A] Rite purificatoire courant, opéré en pensée: SvT 2.38a, 
39b ; Mrg Ap 2.31f, 3.2d; PKam 4.89c ; Aj 20.66c-67 (sans le terme 
technique) ; SP1, pp. 128, 130, 323. Il est souvent précédé d’une 
« combustion » (dahana* : MatP cp 7.20; SP1, p. 128 et n. 1; AP, 
p. 58, dern. lignes), ou d’une combustion suivie d’un « soufflage » 
(utpuyana : SVT 2.37-38a) ; et il peut remplacer le bain d’eau (varu- 
nasnana*) : AP, p. 19, cité SP1, p. 30 (fin de la n. 5). [H.B.] 

[<4] En VisS 19.158d, le terme est synonyme de snapana* (bain 
matériel, avec des pots). [M.R. ] 

— amrta, amrtaplavana, utplavana, karanyasa. 


abharana, n.nt., v. 8.v. alamkara. 


abhasa, n.m. | A], apparaitre, manifestation ; shining forth, manifes- 
tation; Erscheinen, Erscheinung. 

Syn. : avabhasa*. 

Cette notion (que l’on trouve également hors du domaine tantri- 
que) occupe une place essentielle dans I’ école Sivaite non dualiste de 
la Pratyabhijna, dont la doctrine est d’ailleurs parfois nommeée abha- 
savada. C’est le fait, pour la Réalité supréme, qui est lumiére (pra- 
kasa*), de briller (bhda) vers (a4) quelque chose ou quelqu’un. 
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Pour Utpaladeva et Abhinavagupta, la divinité, qui est cons- 
cience (samvid*) et lumiére (prakdsa), se manifeste comme |’appa- 
raitre lumineux (abhdsa) de la diversité cosmique. « C’est le supré- 
me Seigneur lui-méme, dit ainsi Jayaratha ad TA 3.10 (vol. 2, p. 12), 
qui, par la puissance de sa propre liberté, se manifeste par la diversi- 
té des apparences (ou de son apparaitre) qui sont images et reflets » 
(paramesvara eva svasvatantryamahatmyat tattadbimbapratibim- 
badyabhasavaicitryena avabhasate). L’ essence méme de la manifes- 
tation cosmique est celle d’un apparaitre lumineux du divin (abha- 
samatrasaram, Jayaratha ad TA 3.11, ibid.). 

Cette conception de l’abhdsa apparait chez Somananda (Sivadrs- 
ti). Elle est présentée par Utpaladeva dans l’IPK (1.21, 1.3.2, 1.5.4, 
etc.) et l’APS et traitée par Abhinavagupta dans l’IPV (1.2, 4.2, 5.4- 
5, etc.) et ’IPVV (ou dans le TA 3.11, a propos de la théorie du 
reflet — pratibimba*). 

Sur ce sujet, voir l’intr. et les notes de la trad. de |’ Isvara- 
pratyabhijhakarika par TORELLA 1994. [A.P.] 


amardaka, n.pr.m. [A]. 

Nom d’un matha* Sivaite ; c’est le premier cité parmi les quatre 
matha considérés comme originels. Voir le comm. a SiSar 116. 
[H.B.] 

— ddisaiva. 


amnaya, n.m. [©], transmission ; transmission; Uberlieferung. 

[ A] Dans le Sivaisme non dualiste (et/ou sakta), ce terme s’ap- 
plique essentiellement aux quatre ensembles scripturaires entre les- 
quels se répartit la tradition ésotérique plus générale du Kula* et qui 
sont nommés selon les points cardinaux. Ce sont : le purvamndaya*, 
la transmission orientale ou originelle, a partir de laquelle s’est déve- 
loppé le Trika cachemirien ; l’uttaramndya*, transmission du nord a 
laquelle se rattache notamment le Krama ; le pascimadmnaya"*, trans- 
mission occidentale, qui est celle du Kubjikamata ; et le daksinam- 
ndya*, la transmission méridionale dont reléve notamment la tradi- 
tion de Tripurasundari. 

Il existe aussi une répartition en cing, mise en correspondance 
avec les cing visages ou bouches (vaktra*) de Siva. Le bouddhisme 
y est parfois rattaché, ce qui fait alors six. 

Voir SANDERSON 1988 ; PADOUX 1994, pp. 35-40. [A.P.] 
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Dans le Siddhanta, le terme est pris dans le sens de « Veda » 
(voir Mrg kp 8.78a et comm. : dmndyo vedah et 8.159a), tandis que 
la répartition des écoles en quatre ou cing branches utilise le concept 
de srotas* (Mrg cp 1.35-36b, trad. BRUNNER 1985, p. 363) ou de 
jnana* (PKam 1.21-27). [H.B.] 

[<4] Im Kompositum rahasyamnaya Bezeichnung fiir das Pafica- 
ratra (vgl. z.B. IS 21.531-533b). [M.R.] 

— anvaya. 


amnayamandala, n.nt. [| A], le mandala de |a tradition ; the manda- 
la [which displays] the tradition; das mandala, [welches] die Tradi- 
tion [reprasentiert]. 

Within such a figure, the different constituents of a tradition are 
worshipped; unclear reference in KMT 19.107-113; four admndyas* 
are here distinguished, viz. dvipa*, devi*, pitha*, and siddha*. In the 
middle of the mandala*, Siva and Devi reside. More elaborate des- 
criptions of various types are found in KuRU,, chapters 7 and 10. 
[T.G.] 


ayudha, n.nt. [©], arme [divine]; [divine] weapon; [gottliche] 
Waffe. 

Syn. : astra*. 

1. [A] Au pluriel et sans autre précision, le terme renvoie aux ar- 
mes des Lokapala*, a savoir, de |’Est au Nord-Est, pour Indra, Agni, 
Yama, Nirrti, Varuna, Vayu, Kubera et [sana : vajra*, sakti*, dan- 
da*, khadga*, pasa*, dhvaja*, gada*, [tri|sula*. S’y ajoutent sou- 
vent le cakra* (pour Visnu, au nadir) et le padma* (pour Brahman, 
au zenith). Ces armes constituent presque toujours le plus extérieur 
des Gvarana* du culte de Siva ou de Visnu ; on les trouve, concréte- 
ment représentées, dans le y4gamandapa* érigé a l’occasion des 
grandes cérémonies. [H.B.] 

[Xt] Die Listen der Waffen der Lokapalas von Jayakhyasamhita 
und Paramesvarasamhita lauten: kulisa/vajra, sakti, danda, khadga, 
pasa, dhvaja, mudgara/sisira, sila/trisila, sira/langala und padma 
bzw. musala. Bei der Verehrung Gottes sind die adyudhas nach der 
Jayakhyasamhita (gemeinsam mit den Lokapalas) an der Basis des 
pitha* (pithamula) gegenwartig, nach der Paramesvarasamhita im 
vierten von sieben dvaranas (JayS 7.78-87b, 20.341cd; ParS 
11.119). [M.R.] 
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2. Le méme terme désigne aussi, mais moins couramment, les 
armes ou symboles tenus en mains par une divinité aux bras multi- 
ples. 

[A] Voir PKam 4.340b ; AP, p. 99, ligne 8 ; SP2, p. 82, sl. 87d 
(GaneSa est vu « avec ses armes », sa@yudha). [H.B.] 

[<4] Hier sind vor allem die acht Waffen (astayudha) Visnus zu 
nennen, die je nach Quelle etwas variieren. Ein Beispiel ist ParS 
4.82: sankha, cakra, gada, padma, khadga, kheta, sara, dhanu; fur 
weitere Beispiele s. VisS 10.130c-131 und 12.47-48b, SanS brahma- 
ratra 9.80c-82, VisnuS 23.6c-7b. Diese acht Waffen sind im 
mittleren dvarana positioniert (VisS 10.130cd, SanS brahmaratra 
9.80cd). [M.R.] 


arambhin, n.m. [3X]. 

Literal translation: beginner. A category of Vaisnava who wor- 
ships only for wealth (artha). S. JayS 20.267b, 21.88a, 22.35b-36a; 
ParS 12.314. [G.F., M.R.] 


aratrika, n.nt. [©], présentation de lampes [a une divinité] ; waving 
of lights [before the image of a deity]; Darbringung von Licht. 

[A] Le rite se fait en général avec plusieurs méches enflammées, 
portées par plusieurs plateaux ou par un seul. Selon PKar 32.39-41b, 
il y en a un seul, portant les lampes : de une a neuf, en nombre 1m- 
pair. L’officiant fait décrire a ce plateau un cercle au-dessus de la 
téte du Dieu. Le mantra* qui accompagne ce geste, sikha*, évoque a 
la fois la flamme et la méche dressée au-dessus du crane. Quelques 
variantes ailleurs, quant au nombre de cercles et au niveau ou on les 
trace. 

Ce rite populaire (I’arati) est surtout décrit dans les textes tardifs, 
qui s’intéressent aux temples : PKar, loc. cit. ; UKar 52.1-17 (mais le 
mot n’est pas prononcé) ; PNPV, pp. 112-113 (résumé en BRUNNER 
1999, p. 322); SSaP, p. 68. Il est cependant enjoint, pendant le culte 
quotidien privé, par Somasambhu (SP1, p. 206), par Appayadiksita 
(SC, p. 90, citée SP1, p. 207 sous [85b]) et par Aghoragiva (AP, p. 
114, citée SP1, p. 215 sous [92a]), ce dernier l’enjoignant avec le 
mantra protecteur kavaca*. Il s’agit en effet d’un rite protecteur. 
Voir aussi SP2, Index. 

Il faut distinguer Paratrika de Vupacara* nommé dipa* (rite 
plus simple dont il est une extension : voir ISgP II kp 5.92c-93b) et 
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du rite pacifiant (plus complexe) nommeé nirdjana* — bien que Aj 23 
décrive sous le nom d’ardatrika le rituel nommé ailleurs nirdjana. 
[H.B.] 


== f= 


aradhana, n.nt. [©], adoration, hommage ; worship, propitiation; 
Verehrung, Huldigung. 

[A] Le terme prend un sens spécial lorsqu’il désigne un type 
particulier de culte Sivaite : voir Gradhandadi. [H.B.] 


aradhanadi, n.nt. {| A |, aradhana et les suivants ; aradhana and the 
following ones; aradhana und die ubrigen. 

Il s’agit d’une liste de cinq types de culte, de longueurs et donc 
de valeurs croissantes, donnée en SiSe nitya 2.48-51 : aradhana*, 
arcana*, puja*, yaga*, arha*. Ils se terminent respectivement par 
les upacadra* nommeés dipa*, havisya*, utsava*, nrtta* et vipra- 
bhojana*. [H.B.] 


aradhya, n.m. [©], [personne] digne d’étre honorée ; [a person] wor- 
thy of honour; [eine] der Verehrung wiirdige [Person]. 

In the Kubjika Tantras, a person considered as aradhya enjoys a 
privileged position. For instance, according to KMT 3.123, in a 
place where an arddhya is present, one should not perform rituals on 
one’s own accord; one should consult and worship the adradhya on 
several occasions (KMT, passim); he is the proper object for aradha- 
nd (= puja*). [T.G.] 

— pujya. 


arogya, n.nt. [©], santé ; freedom from disease, health; Gesundheit. 

[A] Résultat atteint par le biais de differents rites optionnels, 
comme des japa*, des homa*, etc. ; mais en particulier par l’adora- 
tion du dieu nommé Amrtesa* ou Mrtyufyaya (ou Mrtyuyit) qui, ca- 
pable de vaincre la mort, est naturellement susceptible de redonner la 
santé, grace a l’abondant amrta* qu’il produit: Kir 34.11¢c; NT 
1.35c, etc. [H.B.] 

[<4] Selon la Jayakhyasamhita, on obtient I’drogya, entre autres 
bienfaits, par un japa du varadhamantra (JayS 6.152c-153b), par 
VPusage dun aksamala* fait de joyaux (14.13), par un tarpana* du 
«roi des mantras » dans un kunda* situé au Nord (15.11c-12b). 
[M.R.] 
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aropana, arohana, nn.nt., v. 8.v. ahkurarpana, damanarohana, 
dhvajarohana, pavitraropana. 


arsa, a. [A], propre aux rsi ; belonging to the rsis; zu den rsis ge- 
horend. 

Désignation de la forme tantrique Sivaite de sanskrit nommée 
plus volontier aisa* : v. ce mot. [A.P.] 


arsakalinga, n.nt. [A], linga établi par un rsi ; linga established by 
a rsi; durch einen rsi errichtetes linga. 

Ces linga* font partie des Jinga « spéciaux » (visesalinga™, sista- 
linga*), plus estimés que les /inga taillés de main d’homme, et 
auxquels nombre des régles qui concernent ces derniers ne s’appli- 
quent pas. Détails s.v. /inga. [H.B.] 


alabhana, n.nt. [©], attouchement ; touching; Berthrung. 

Attouchement qui n’est pas toujours accompagné de I|’énonceé 
d’un mantra et qui différe a ce titre du nydsa*. La difference entre 
ces deux rites n’apparait toutefois pas toujours nettement. Voir sur 
ce point SP3, pp. 86-88, s/. 102-103, notes 229-231, ou trois alabha- 
na précedent un nydsa. 

Voir aussi le VSikhT 22b : angani samdlabhet, ot: aucun énoncé 
de mantra n’est prescrit (id. 77a porte : nydsam dlabhanam kurydt, 
que T. GOUDRIAAN traduit : « If he performs the assignment [of di- 
vine powers] by touching » (GOUDRIAAN 1985, p. 106), ce qui ferait 
de l’alabhana une facon de faire le nyasa) ; ou SvT 3.123d: astra- 
mantrena cdlabhet. | A.P.] 

[x4] Siehe JayS 16.113cd, wo der Schiiler zur Vorbereitung auf 
die diksa* vom Lehrer am ganzen K6rper mit Asten (sakhd) beriihrt 
wird. [M.R.] 


alaya,n.m. ou nt., V. 8.v. Sivdlaya. 
alu, nf., Vv. 8.Vv. alu. 


aloka, n.nt., Vv. s.v. avaloka. 
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avarana, n.nt., avrti, nf. [©], cercle, entourage [de divinités autour 
d’un dieu ou d’une déesse] ; circle [of deities surrounding a god or a 
goddess]; Kreis [von Gottheiten um einen Gott oder eine Gottin]. 

[ A] Le nombre et la composition de ces cercles varient en fonc- 
tion de la nature de la divinité centrale, et pour une méme divinite, 
en fonction de l’importance du culte. Il faut au moins un dvarana, 
car « un dieu non ‘entouré’ est sans gloire » (anavrto na sobharhah : 
Parakhya, cité dans le comm. de AP, p. 109) ; « sa demeure ne res- 
plendit pas » (Mrg Ap 8.43cd). Un seul suffit cependant pour affir- 
mer la grandeur du Dieu, et assurer l’efficacité du culte (Sark 
5.6ab) ; et l’on s’en contente en général dans le culte quotidien. Pour 
les cultes élaborés on en invoque plusieurs, le dernier étant le plus 
souvent constitué par les Armes (dyudha*) des Lokapala*, seules ou 
portées par ces derniers. Les différentes sources ne s’accordent pas 
entre elles : voir pour Sadasiva* les données rassemblées par N.R. 
BHATT en Sark, pp. xv-xix de I’Intr. frangaise ; et pour Bhairava* 
SvT 2.106-128 (lire d@varana en 106a). 

Dans la perspective du Siddhanta, le rdle de ces cercles est 
d’abord de protéger (et de cacher) le Dieu central. Ils servent aussi, 
et peut-étre surtout, a rendre présentes les Puissances dont on a be- 
soin : lors d’un culte fait dans un but précis, on choisit en fonction de 
ce but la nature des divinités périphériques. On trouve ainsi jusqu’a 
vingt-huit dvarana. [H.B.] 

[Xt] Voir, par ex., ParS 11.31b, 56c, 91c, 108a, 120b, 134a, 
142d, 172a, 173b (en tout six dvarana) ; SanS rsirdtra 5.33-34 (trois 
avarana) ; VisS 10.126c-132 (cing Gvarana). [M.R.] 

— astra, gana, garbhavarana, puja, bhoganga, vidyesvara. 


avaranadevatah, @varanasaktayah, nf pl. [©], divinités ou énergies 
de l’entourage ; surrounding deities or powers; Gottheiten oder 
Krafte des [einen Gott oder eine Gottin umgebenden] Kreises. 

Divinités secondaires ou énergies entourant une divinité princi- 
pale. Elles sont souvent disposées en cercles concentriques (Gvara- 
nacakra) autour de celle-ci, d’ou elles émanent. Ainsi le KK V 36, 
ou, quand le corps de la Déesse prend la forme du sricakra*, ses 
membres se transforment en ces déités : taddehavayavanam parina- 
tir avaranadevatah sarvah. [A.P.] 

Pour le Siddhanta, voir sous Gvarana. [H.B.] 


205 


avali 


avali [A], 1. n.pr.f. une des six Ovalli; one of the six Ovallis; eine 
der sechs Ovallis; — 2. n.f- (aussi Gvalikrama) série ou séquence des 
avali ; series or sequence of dvalis; Reihe der availis. 

1. Mentioned in the list of ovalli* in TA 29.36a. Associated with 
Devi in KuRU,, 8.17 (fol. 43a). [A.P., T.G.] 

— ananda (2). 

2. A purposeful manifestation of the deities of the alphabet, des- 
tined for nydsa* on the practiser’s body. An example is the krodha- 
vali in KMT 22.8a which consists of a combination of the series of 
letters in reverse sequence connected with an dvali name, and of the 
letters in the usual order connected with a name, an epithet, and a 
Bhairava, e.g. ksa krodhavali, a ananta ajara Bhairava. The struc- 
ture 1s born from Bhairava’s heart (22.9) and of great destructive 
power. The KuRU,, in 7.106f. (fol. 41b) distinguishes four advalis: 
Bhairava, Vira, Krodha, and Hamsa; they are to be located on the 
four pithas*: Oddiyana* etc. [T.G. ] 


avahana, n.nt. [©], invite [d’un Dieu]; invocation [of a deity]; 
Einladen [einer Gottheit]. 

Phase essentielle du culte, par laquelle l’officiant invite le Dieu 
transcendant a venir habiter son coeur, ou un objet qui le représente 
concrétement. 

[ A] L’avahana au sens large comprend deux phases : 1) la cons- 
truction — éventuellement en deux étapes : murti* et vidvadeha* — du 
corps mantrique du Dieu, que |’on imagine sous les traits que |’on 
préte a ce Dieu ; 2) l’invitation, pour le Dieu transcendant (niskala*), 
a pénétrer dans cette forme divisible (sakala*), que |’on a au préala- 
ble, s’1l s’agit d’un culte extérieur, projetée sur l’image concrete qui 
lui sert de support. C’est la seconde phase, qui implique un exercice 
de yoga au cours duquel l’officiant, en récitant le mulamantra*, fait 
descendre le Dieu depuis le centre subtil nommeé dvadasanta* ou il 
réside, qui constitue l’a@vahana proprement dit. Voir SvT 2.53c : nis- 
kalam tu tathavahya, et son comm. par Ksemaraja : a samantdad dva- 
dasantad vahayitva avatarya ity arthah, « I\ faut comprendre qu’on 
le meut (vahya), c.-a-d. qu’on le fait descendre, complétement (4), 
du dvddasdanta »». Encore faut-il expliquer comment ce déplacement 
est possible : voir PKam 4.352-357 ; SP1, p. 190, n. 2. 

Voir pour le rite dans son ensemble: Mrg kp 3.12; PKam 
4.324c-351 ; SP1, pp. 178-188 et notes ; ISgP II kp 11.67-71 et cita- 
tion suivante ; AP, pp. 101-102 cité en SP1, p. 187 sous [63a]. 


206 


avahandadi 


L’invite ainsi décrite est obligatoire avant chaque culte intérieur. 
Elle l’est aussi avant un culte extérieur qui utilise une image éphé- 
mere. Sur une image durable, qu’elle soit fixe ou mobile, elle se fait 
une premiére fois, lors de la pratistha* (voir par ex. SP4, p. 162, n. 
465 et p. 272) ; puis on la répéte symboliquement au début de cha- 
que culte, ce qui implique une réinterprétation du rite (voir Mrg kp 
3.56ab et comm. ; SP1, p. 190, SP4, p. 234) ainsi que du rite symé- 
trique de congé (visarjana* ou udvasana*). Pour les linga* dits « su- 
périeurs » ou « spéciaux », on ne fait jamais ni l’un ni [autre de ces 
rites (PK ar 30.198c-199b et 203-205b). 

L’avahana est considéré comme un samskdara* ; mais 11 est aussi 
compté parmi les upacara*. [H.B.] 

[<4] JayS 12.51-53 (culte mental : on fait venir le dieu, sous la 
forme du mulamantra, dans la murti que |’on construit en esprit dans 
son coeur) ; 13.100c-105b (culte extérieur : on le fait descendre de- 
puis la dans un puspanjali*, et de la « sur la téte » — probabl. celle du 
Dieu mentalement contempleé). [H.B., M.R.] 

— avakunthana, avahanddi, vidyamurti, sivamurti, sistalinga. 


avahanamantra, n.m. ou nt. [<<], mantra d’invite ; invocation man- 
tra; Einladungsmantra. 

Der Gvahanamantra, der beim Einladen (@vahana*) verwendet 
wird (JayS 12.51, 13.101), lautet gemaB der Jayakhyasamhita om om 
paramadhamavasthitatadanugrahakamyayodyatavatarehabhimata- 
siddhidamantrasarirom namo namah (JayS 7.93c-101b). Er gehort 
zu den fiinf aupacarikamantras*. [M.R.] 


dra; Einladungs-Geste. 

Cette mudra* accompagne, et partiellement accomplit, l’a@vaha- 
na* Vune divinite. 

[A] Voir par ex. Mrg kp 3.12c-13b ; SP1, p. 188 (usage) ; Mrg 
kp 5.12 ou Kir 16.7 (descr.). Représentation en SP1, Pl. I, mudra n° 
14 ; MatP vol. 2, fig. 4. [H.B.] 

[<4] JayS 12.51cd, 13.101 (usage) ; JayS 8.111 (descr.). [M.R.] 


avahanadi, n.nt. [ A], invite et ce qui suit ; the invocation and what 
follows; das Einladen und die folgenden [Riten]. 

Il s’agit de la série: Gvahana*, sthapana*, samnidhdana*, ni- 
rodhana*. Le quatrieme rite est parfois omis (Kir 14.28c-29a) et on 
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en ajoute souvent un cinquieme, l’avagunthana*. Voir PKam 4.352a 
et 4.359-362b ; Aj 20.174-181c; Mrg kp 4. 12-14b; SPI, pp. 188- 
192 ; SiSar 50. 

Selon quelques textes qui ne s’accordent pas bien entre eux (Kir, 
loc. cit.; Rau kp 10.37c-38 ; Suprabheda, cité en SP1, p. 189 sous 
[65a] ; Aj 20.177cd et 180-181c), ces actes sont opérés par quatre 
brahmamantra* ; ailleurs, les mudra* seules sont signalées. [H.B.] 


avahanarghya, n.nt. | A], arghya V invite ; invocation-arghya; Ein- 
ladungs-arghya. 

Syn. de svagatarghya* (?). 

Selon le comm. de Mrg Ap 3.38a, V'arghya* utilisé au moment de 
VP avahana* est simplement une forme du rodharghya. [H.B.] 


avahini, nf., Vv. 8.v. avahanamudra. 


avesa, n.m. [©], possession, absorption ou pénétration ; possession, 
absorption or penetration; Eindringen, Besessenheit. 

Construit sur d-Vvis, « pénétrer, prendre possession de», le 
terme dvesa désigne dans les traditions Sivaites non dualistes |’ab- 
sorption du yogin dans un état de conscience supérieur, la pénétra- 
tion en lui d’un mantra* ou d’une déité, l’absorption de ses facultés 
mentales et spirituelles en la divinité. Ce peut aussi étre la possession 
(contrdlée) d’un adepte par une divinité (tel est le sens courant 
d’avesa dans la religion populaire dans |’Inde moderne), ou par di- 
verses entités ou réalités cosmiques, ou méme par des esprits infé- 
rieurs (bhitdvesa). 

avesa et samdvesa* (qu’on peut traduire par compénétration) 
sont souvent employés indifféremment, ainsi dans TA 1. 

Cinquante formes de pénétration ou possession par les puissan- 
ces de Rudra, rudrasaktisamdvesa, sont énumérées dans le MVT 
2.13-24, dont l’enseignement est développé, dans sa perspective, par 
Abhinavagupta dans le TA 1.167-232. Voir aussi PTV, pp. 18, 36, 
219, 244 ; ou PHr, notamment le siitra 20 et son commentaire. 

Voir PADOUX 1999. [A.P.] 

— ghurni, cihna, pravesa, samadhi, samapatti. 


asrama, n.m. {| A], monastére ; monastery; Kloster. 

Dans la littérature 4gamique, le terme est souvent syn. de ma- 
tha* : voir par ex. SP1, p. 316. [H.B.] 

— asramin, Sivapura, Sivasrama. 
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asramin, n.m. [A], résident d’un asrama ; resident of an asrama; 
Bewohner eines a@srama. 

Voir JR; (T. 231, p. 640) qui parle du matha* comme de I’asra- 
minam grha. [H.B.] 


asana, n.nt. [©], 1. tréne [d’une divinité] ; throne [of a deity]; Thron 
[einer Gottheit]; — 2. nom d’un diagramme ; name of a diagram; 
Name eines Diagramms; — 3. posture ; posture; [vorgeschriebene] 
KOorperhaltung. 

1. Syn. : pitha* (le sens courant de « si¢ge » est rappelé pour 
mémoire). 

L’adorateur construit ce trone divin avec des mantras*, dans son 
coeur lors du culte mental, en le projetant sur un support matériel lors 
du culte extérieur. 

[A] Soutenu, dans le cas des images fixes, par l’adharasila* 
habitée par ladharasakti*, \'Gsana proprement dit répond a deux 
modeéles : 1) le premier consiste en un seul lotus, dont on détaille les 
différentes parties (le bulbe, etc. : v. s.v. padma*) en indiquant leur 
symbolique : Kir 14.19-27 ; MatP kp 3.39c-45b ; Mrg kp 3.12 (selon 
le comm.) ; 2) le second, plus apprécié a basse époque, est fait de la 
superposition de plusieurs sections (cing en général : ananta-*, sim- 
ha-*, yoga-*, padma-* et vimalasana*, en montant), dont chacune a 
sa forme propre : PKam 4.288c-324b ; Aj 20.140-157 avec notes de 
BHATT ; Rau kp 10.20-26 et textes cités la en note ; SPI, pp. 154- 
168. Le SvT (2.55c-81b) donne les deux versions. 

Chaque partie de I’un ou l’autre modele s’étend sur une portion 
définie de |’échelle des tattva*, et le trone complet contient toutes les 
réalités du cosmos. C’est au sommet du lotus ou de I’édifice que Si- 
va et sa paredre s’assiéront pour y étre adorés. 

Rem. : Quelques textes envisagent les cinq sections nommées 
plus haut comme des dsana indépendants, chacun servant a un rite 
particulier au cours du méme rituel. Voir PKar cité SP1, p. 177, trad. 
en face. [H.B.] 

— calacaldsana, calasana, saduttdsana, sthirasana. 

[xt] In den Samhitas sind verschiedene Beschreibungen der 
Elemente des Thrones zu finden, s. z.B. JayS 12.2-21b (manasaya- 
ga*), 13.90-95b (bahyayaga), JayS 27.2-3b (Verehrung der sakti- 
mantras*), ParS 4.27-39. Weiters werden verschiedene Gsanas un- 
terschieden, die in verschiedenen Phasen des taglichen Rituals ver- 
wendet werden. Am haufigsten ist die Verwendung von drei dsanas, 
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namlich: snandsana*, alamkarasana* und bhojyasana* (SatS [V] 
6.25c-69; LT 39.5-31; VisS 10.136-179). Nach AhS 28.36c-79b 
werden im Laufe des Rituals sechs Gsanas verwendet: mantrasana*, 
snandasana, alamkarasana, bhojyasana, nochmals mantrdsana und 
paryankasana (s. s.v. Sayandsana). [M.R., M.C.-D.] 

2. [A] Diagramme a 100 cases. Voir mandala (4). 

3. Ces postures de yoga n’ont rien de spécifiquement tantrique ; 
mais la plupart des textes donnent des listes de celles qu’ils préconi- 
sent pour le rituel ou a d’autres fins. [H.B.] 

Il est 4 noter que l’asana ne figure pas toujours parmi les par- 
ties constitutives (anga) du yoga tantrique, lequel peut n’en com- 
porter que six (ainsi Rau vp 7.5 ou MatP yp 1.6) ou sept (Mrg yp 
3). Voir yoganga. [A.P.] 


asanapuja, nf. [©], culte du tréne ; worship of the throne; Ver- 
ehrung des Thrones. 

Consiste en la construction, par des mantras*, et section par sec- 
tion, du trone ou le dieu va s’asseoir lorsque |’ officiant l’invitera afin 
de lui rendre un culte. Ref. sous dsana*. [H.B.] 


asanamantra, n.m. ou nt. [©], mantra du trone [d’une diviniteé] ; 
mantra of the throne [of a deity]; Thronmantra. 

[A] C’est simplement, pour Siva: om ham sivasanadya namah. 
Pour les autres dieux, on modifie le bija et le mot suivant. 

Ce mantra est récité lorsque le tr6ne est entiérement construit 
(voir SP1, p. 174). Mais on peut aussi, lors d’un culte rapide, cons- 
truire le tr6éne par sa seule récitation. Dans ce dernier cas, il est suivi 
du murtimantra* (qui construit la Forme du Dieu), puis du mila- 
mantra* (qui rend présent le Dieu indivis). Voir SP1, p. 278 pour 
Canda ; SP3, p. 34 (trois premiers mantras), pour Astra ; SP4, p. 280 
pour Gauri et pp. 436, 438, 442. [H.B.] 

[xt] Mantras der Elemente des Thrones, mithilfe derer dieser 
aufgebaut wird, s. JayS 7.1-26b, 6.164c-178. [M.R.] 

— asana, asanapuja, Gsandadi. 


dsanavyapti, nf. [A], Vomnipénétration de [son] siége [par Siva] ; 
the pervasion [by Siva] of [his] throne; [Sivas] Durchdringung 
[seines] Thrones. 

Pratique meditative décrite par Abhinavagupta dans la PTLyv, p. 
22 : l’adepte (qui est un « héros », vira* — cf. PTV, p. 265), médi- 


210 


asthapana 


tant le bijamantra* du coeur (hrdayabija*) SAUH, doit comprendre, 
‘réaliser’ mystiquement, que l’ensemble de la manifestation cosmi- 
que formant le trone (G@sana*) de Siva et que symbolise le 4U de ce 
bijamantra est présent en Siva, entiérement ‘pénétré’ (vydpta) par 
lui. Il s’agit donc la d’une réalité métaphysique — l’identité de la 
manifestation cosmique (celle du monde comme celle des 
phonemes de 4 a KSA) et de l’acte ¢manateur (srsti*, visarga*) de 
la divinité qui la manifeste — aussi bien que de la prise de 
conscience de cette réalité. Réaliser méditativement |’ dsanavyapti, 
c’est, pour citer avec Abhinavagupta (PTV, ibid.) la BhG 6.29, 
voir le soi en toute chose. [A.P.] 


asanadi, n.nt. | A], le trone et ce qui suit ; the throne and the follow- 
ing; der Thron und die folgenden. 

Reéfere a la séquence Gsana-, murti-, mila-[mantras] : v. s.v. dsa- 
namantra. [H.B.] 


asthapana, n.nt. [©]. 

Pas de traduction valable. 

Il s’agit d’une des formes particuliéres que prend |’installation 
(pratistha*) V@une image divine. 

[A] L’asthapana est enjoint lorsque les caractéristiques de |’ ob- 
jet a installer rendent impossible la méthode normale (pratistha au 
sens restreint). Dans ce cas, la pose matérielle de l’image est faite 
d’abord, par un artisan, et la récitation par l’dcdrya* des mantras* 
voulus vient ensuite. Voir SP4, pp. 4-6, avec réf. [H.B.] 

[<4] Das Charakteristikum des dsthapana ist, daB das Gotterbild, 
das konsekriert wird, die Gottheit in sitzender Position darstellt. 
Nach der Visnusamhita ist dieses Gotterbild achtarmig, und es stellt 
Visnu mit menschlichen Ziigen dar. Bei dieser Form der pratistha 
wird der pummantra, emer der paficopanisadmantras*, verwendet 
(NaS 15.201c-202b und 203ab; SanS brahmaratra 6.114c-115b und 
1l6cd; PadS kp 13.103ab und 105c; VisnuS 15.1-3, 4b, 6cd und 
14b). [M.R.] 

— utthapana, prasthapana, samsthapana, sthapana, sthitastha- 
pana. 
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iccha, nf. [©], volonté-désir ; will, intention, “precognitive impulse” 
(SANDERSON 1986, p. 170); Wille, Absicht, ,,prakognitiver Impuls“. 

1. [A] Siva’s creative will, or rather “assent”, “move forward” 
(see IPK 1.57). On its historical status, see BRUNNER 1992, p. 2. 
Noncommittal use, e.g. in KMT 3.20d: bhairaveccha pravartate. 

Syn. for icchasakti*, as in KMT 2.(2): para jndanasaktis tvam ic- 
cha kriya ... [T.G.] 

In the Kirana (3.11) iccha designates the will of God, that is con- 
sidered as His sole instrument: icchaiva karanam tasya yatha sadyo- 
gino mata. [H.B.] 

2. [0] The letter 7 (TA 3.71b-72a, LT 19.4a). [T.G., M.R.] 


icchadi, n.nt. [A], iccha et les [Puissances] qui suivent ; iccha and 
the next [powers]; icchda und die anderen [Krafte]. 

Il s’agit dans le Siddhanta de la liste iccha|sakti]*, jiana|sakti|* 
et kriya|sakti|* ; ces sakti sont nommées dans un ordre hiérarchique 
descendant. 

Le rituel, dans les rares utilisations qu’il en fait, les considére en 
général dans l’ordre inverse. Dans le culte du tréne (Gsanapuja*), 
par exemple, quelques auteurs associent les kriya-, jidna-, et iccha- 
Sakti, dans cet ordre, aux surya-*, soma-* et agnimandala* qui, sous 
le nom global de vimaldsana*, couronnent I’édifice. Ces sakti sont 
respectivement gouvernées par les trois Causes (Adrana*): Brah- 
man, Visnu et Rudra. Voir AP, pp. 89-90, citée en SP1, pp. 171-173 
sous [55a], et son comm. par Nirmalamani, cité la sous [55c] (lire 

Nirmalamani signale cependant (voir ibid. [55b]), sans le justi- 
fier, un renversement possible de la correspondance entre ces sakti et 
les trois mandala*. C’est une conséquence du renversement de la 
hiérarchie entre ces sakti elles-mémes, ce dont temoignent les noms 
des aspects de Siva (Isvara, Sadasiva, Siva, liés dans cet ordre aux 
états adhikara*, bhoga* et laya* du Dieu) qui gouvernent alors res- 
pectivement iccha-, jidna- et kriyd-sakti. Une telle conception, par- 
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faitement anormale, de la hiérarchie interne de ce trio, est sans doute 
exceptionnelle. [H.B.] 
— saktitraya. 


icchasakti, nf. [©], énergie de volonté ; energy or power of will; 
Wollenskraft. 

[A] C’est la premiére des trois énergies ou puissances par les- 
quelles Siva manifeste l’univers ; les deux autres étant celles de con- 
naissance et d’activite (jfdnasakti* et kriyasakti*). Les termes ic- 
cha* et icchdsakti paraissent étre souvent utilisés dans la méme ac- 
ception. Le NT 1.25c-26 dit ainsi, en une formule citée par divers 
auteurs (par exemple Ksemaraja dans la SSV 1.13) : « Cette volonté 
mienne est énergie supréme. Née de ma propre nature, elle ne se sé- 
pare pas de moi ... C’est encore cette méme énergie qui est la cause 
de tout Punivers » (sa mameccha para Ssaktiraviyukta svabhavaja ... 
sarvasya jagato vapi sa Saktih karanatmika). Pour Abhinavagupta 
(IPVV 1.5.13, vol. 2, p. 189), la parole « voyante » (pasyanti*) a 
pour nature l’énergie de volonté : iyam eva ... icchasaktirupa. Dans 
le varnaparamarsa*, le troisieme phoneme, /, correspond a icchd- 
Sakti, décrite dans le TA 3.72ab comme maitresse des énergies non 
redoutables (icchdsaktir aghoranam saktinam sa para prabhuh). ic- 
cha est dans ce cas la troisieme dans un jeu émanateur de cinq éner- 
gies divines : cif* (ou anuttara*), Gnanda*, iccha, jnana* et kriya* 
(voir PADOUX 1990, pp. 235 sq.). [A.P.] 

Syn. : Prahvi (voir SP4, p. 278, n. 30). 

Dans le Siddhanta, c’est « le premier écoulement, en forme de 
vouloir, du bienheureux qui par essence est sans parties » (Narayana- 
kantha ad Mrg kp 8.122b-123a). Comme elle se dédouble immédia- 
tement en jfidnasakti et kriyasakti, cette sakti se trouve en téte d’une 
série de trois Puissances divines (voir icchadi). Bien qu’elle soit 
mise en correspondance, pendant I’dsanapuja*, avec le mandala* du 
feu — le plus élevé des trois mandala lumineux qui couronnent le 
trone de Siva -, le rituel l’ignore presque totalement. [H.B.] 

— agnimandala. 

[<4] Selon la VisnuS 3.68c-76 icchdsakti est la plus haute des 
Sakti de Visnu, se divisant elle-méme en kriyda- et jndnasakti. AhS 
36.54-46b attribue a Visnu deux sakti : iccha- et kriyasakti. iccha- 
Sakti est représentée par Laksmi*, |’épouse de Visnu. La PausS (B) 
33.140ab distingue cing sakti: kala*, jnana, kriya, iccha et pra- 
na*. [M.R.] 
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ijya, nf. [XX], sacrifice ; sacrifice; Opfer. 

The third of five Paficaratra daily observances (paficakala*) per- 
formed at midday. According to JayS 22.71 it comprises eight parts 
(astangayaga [1]*). For different descriptions in the younger Samhi- 
tas see PadS cp 13.34-66b; SriprsS 17.44c-54. [G.F., M.R.] 

— puja. 


ida, nf. [2]. 

[x] Die ida gehért zu den zehn (nach AhS 32.18c-20b: vier- 
zehn) Haupt-nddis (ParS 3.94, 15.490-491; PadS yp 2.19-24b). Sie 
verlauft parallel zur susumnd™* auf deren linken Seite, 1m kanda* ent- 
springend und im linken Nasenloch miindend (ParS 3.96c-97b; PadS 
yp 2.20ab; AhS 32.29ab), und wird als von weifer Farbe beschrie- 
ben (ParS 3.104a). [M.R.] 

[A] Nom de lune des trois nddi* principales, celle que l’on 
situe a gauche de la colonne vertébrale et qui aboutit a la narine gau- 
che, apres plusieurs entrecroisements avec la nddi symétrique, pin- 
gala*. Elle est en relation avec la Lune et parcourue par le soma* ; 
en relation aussi avec la sakti* de Siva nommée Vama. Voir SiSar 
118 et comm. ; SP3, p. 118, n. 7; DA, cité SP3 p. 173 sous [8a] ; 
Mrg yp 23cd, allusion précisée par le comm. a Mrg kp 3.33. 

Cette nddi est souvent utilisée comme voie d’entrée dans un 
corps (Mrg kp 7.106b, comm.). [H.B.] 


idam, pron.nt. [©], cela; this; dieses; ou idamta, nf. [A], le fait 
d’étre cela ; the being this; Dies-heit. 

[ A] Dans le Sivaisme non dualiste de tradition cachemirienne, ce 
terme désigne l’objectivité, le monde objectif, par opposition a l’ip- 
séité, au sujet conscient et percevant, ou Je absolu, aham*. Selon une 
formule de Jayaratha, « la prise de conscience de l’objectivité est 
tout autre chose que celle de l’ipséité absolue » (ahamtavimarsdad 
anya idamtatma vimarsah). Commentant les mots ahamtedamtayor 
aikyam du sl. 3.107 du Yoginithrdaya, Amrtananda (YHD1, p. 297) 
écrit : « L’ipseité, c’est le sujet connaissant ; l’objectivité, c’est le 
connaissable » (ahamta pramata idamta prameyam). 

Sur cette notion et sur la prise de conscience de l’objectivité, voir 
IPK 3.1.3. Comme le rappelle Utpaladeva (IPK 4.1), le Supréme 
Seigneur, unique, qui est le soi de toutes les créatures, pure cons- 
cience, pergoit en une indissoluble plénitude Je et cela (ahamidam- 
ityakhandamarsabrmhitah). Ce monde objectif, précise ’IPK 4.2, 
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inclut le domaine de la raison et de tout ce qui se prend pour un moi 
(ahamkara) et qui est librement créé par le Seigneur. [A.P.] 

[<4] Conception analogue en Laksmitantra, v. par ex. LT 2.1-7, 
18.1 1c-14. [M.R.] 


indrajala, n.nt. [©], « filet d’Indra », illusion ; “the net of Indra’, il- 
lusion; ,,Indras Netz‘, Illusion. 

A general term, derived from AthV 8.8.8, denoting magical acti- 
vities aimed at the creation of phantasms or illusory conceptions; 
also performed in shows. The word is sometimes connected with 
maya* in the meaning “illusion”, “trickery”, as in KT 2.46a (subject: 
non-kaula traditions): yathendrajalaja mdyah (they give only 
momentary satisfaction). See GOUDRIAAN 1978, pp. 21 1ff. for magi- 
cal applications of the term. 

Occasionally, the term is applied to the lower, coarse categories 
of existence: SVT 11.114: mayddyavaniparyantam indrajdlam, “the 
categories from Maya down to Earth are [realized as] illusion”. 
[T.G.] 

— mahajala. 


indhika, nf. | A], Vallumeuse ; the kindler; die Entflammende. 

Une subdivision (kala*) du nada*:SvT 10.1226; Mrg vp 
13.171c-172 ; SP3, p. 347, n. 403, citant AP, p. 353 et UKam 
23.206-207b. [H.B.] 


istaka, n.f., brique ; brick; Ziegel. 

1. Une brique isolée peut, si l’on n’a rien de mieux, servir d’ima- 
ge cultuelle : voir PKar 134.55a, cité en SP4, p. 377, sous [27b]. 
[H.B.] 

2. V.s.v. adyasila. 


istadevata, n.f. | A], divinité choisie, ou servie [par un sadhaka] ; 
deity chosen, or served [by a sddhaka]; [von einem sddhaka] ge- 
wahlte/verehrte Gottheit. 

Sans doute vaudrait-il mieux traduire ce terme, en dépit de la tra- 
dition, par « divinité servie », ou « adorée » (de Vya/) ; car il s’agit, 
au sens fort, de la forme divine qu’un sddhaka* choisit d’adorer et 
de servir, souvent pendant sa vie entiére. Ce choix est dicté par la na- 
ture des pouvoirs que I’on préte a cette divinité et qu’elle fera acqué- 
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rir a son adorateur. Le mantra correspondant (istamantra*, sadhya- 
mantra*) est donné au sddhaka lors de son abhiseka*. 

Les textes Saiva préferent nommer cette divinité (qui est toujours 
une forme de Siva) Sadhyamantra. En SP3, p. 556, s/. 13c, le mot 
istadevata est bien utilisé, mais c’est pour désigner la forme divine 
qu’un dévot a adorée avant sa conversion au Sivaisme — comme si ce 
terme évoquait des traditions religieuses que l’auteur du traité estime 
inférieures. [H.B.] 

— istalinga, sadhakabhiseka. 


istamantra, n.m. ou nt. [ A], mantra choisi, ou servi [par un sadha- 
ka]; mantra chosen, or served [by a sadhaka]; [von einem sadhaka| 
gewahlter/verehrter Mantra. 

Syn. plus courant : sadhyamantra*. 

Occurrence : SP4, p. 256, s/. 86a. 

C’est le mantra que le sadhaka* a recu lors de son abhiseka* ; 11 
représente la forme divine (istadevata*) qu’il doit servir toute sa vie. 
Pendant le culte qu’il rend a cette derniére, ce mantra particulier est 
associé au mantra fondamental de Siva. Voir Mrg kp 4 (trad. BRUN- 
NER 1985, pp. 75-82). [H.B.] 

— asadharanamantra, sadhakabhiseka. 


istalinga, n.nt. | A], linga choisi, ou servi [par un saddhaka] ; linga 
chosen, or served [by a sddhaka]; [von einem sddhaka] gewahltes/ 
verehrtes linga. 

Syn. : kamyalinga*. 

C’est le linga* que le sadhaka* s’est approprié (parigrhitalin- 
ga*) ou qu’il a installé ou fait installer (Mrg, cp 1. 94-97b, qui la dit 
simplement /inga), et que nul autre que lui ne peut servir, ni méme 
voir (ibid. 117 et comm.). Voir aussi SP4, p. 232, n. 126 et p. 234, si. 
51. [H.B.] 

— asdadharanalinga™. 
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[A]. 

Comme tous les autres phonémes, / (qui est associé a |’énergie 
de souveraineteé, isitri ou isdna*), fait objet de spéculations dans le 
varnaparamarsa™, les « prises de conscience phonématiques » fai- 
sant apparaitre la manifestation cosmique (voir PADOUX 1990, pp. 
248-249). Dans la tradition de Tripura/Srividya, c’est un des élé- 
ments symboliques de la kamakala* ou le bija* IM en écriture deva- 
nagari est assimilé au tracé de la kundalini*. Ce diagramme com- 
porte également trois points, que certains commentateurs considerent 
comme formant la lettre 7 qui, en écriture brahmi, est représentée par 
trois points. Voir NSA 1.8 et les commentaires ad loc. de Sivananda 
et Vidyananda. On peut noter qu’un auteur plus récent, Bhaskarara- 
ya, dans son commentaire du NSA 1.8, indique que les Kasmiriens 
disent (evahuh kasmirikah) que I est binduvisargatmd, donc fait de 
trois points. Voir Yoginihrdaya, trad. PADOUX 1994, pp. 202-203 et 
387. [A.P.] 

— kamakalaksara. 


iksana, n.nt. [©], fait de regarder ; looking at; Anblicken. 
V. s.v. niriksana. 


isa, n.pr.m. | A], Le Seigneur ; the Lord; der Herr. 
Nom de Siva, nommé aussi [sana : v. ce mot. [A.P.] 
— aisa. 


iSatattva, n.nt. [ A |. 

Le tattva* présidé par — ou représentant — ISa* est parfois appelé 
isvara- ou mahesvaratattva ; c’est le 33° dans la liste de trente-six. 
[H.B.] 

— isvara, mahesvara. 


isasva, n.nt., V. S.Vv. devasva. 
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isdna, n.pr.m., le Souverain, le Seigneur [dans diverses fonctions] ; 
the Lord; der Herr. 

1. [A] Un des cinq Brahman*, le premier dans |’ordre descen- 
dant (voir isanadi*). C’est celui qui se trouve au centre dans les deux 
configurations dites mundabhangi* et vaktrabhangi*, en haut dans 
celle qui est appelée dandabhangi*. [H.B.] 

2. [0] Un Lokapala* : celui du Nord-Est. [H.B., G.F.] 

3. [A] Le Seigneur (Murtiga*) de l’une des huit mirti* de Siva, 
différente selon les textes. Il est aussi nommé Iéa, parfois [$vara*. 
Voir SP4, p. 38, n. 117, avec réf. [H.B.] 

4. [A] Nom d’une des formes de |’énergie créatrice de Siva, la 
Souveraineté, ou la Dominatrice, isitri (voir PADOUX 1990, p. 248). 
Elle est parfois mise en correspondance avec la création, srsti, la 
premiére des cing activités (krtya*) de Siva. 

Le Mrg vp 3.3cd-9ab décrit le corps d’énergie de Siva (saktam 
vapuh) comme fait de cing mantras servant aux cinq Artva du dieu, 
le premiér étant Isa, qui en est la ‘téte’ en tant qu’élément et fonc- 
tion supréme. 

5. [0] La lettre 7 en tant qu’elle apparait avec l’aspect de souve- 
raineté de Siva (TA 3.72-73). Appellation analogue de / dans l’AhS 
16.47cd. [A.P.] 

— isvara. 


isanadi, a. ou n.nt. [ A], [sana et les [quatre] autres [Brahman] ; [sa- 
na and the [four] other [Brahmans]; [sana und die [vier] anderen 
[Brahmans]. 

Liste hiérarchique descendante : [sana*, Tatpurusa*, Aghora*, 
Vamadeva*, Sadyojata*. [H.B.] 

— brahman. 


isadni|dharana], nf., v. $.v. aisani. 


isita, n.f., iSitva, n.nt. [©], souveraineté ; sovereignty; Herrscherlich- 
keit. 

1. [4] isitva est une sakti* de Visnu, qui apparait dans une liste 
de cing a cote de buddhi*, jnana*, kriya*, anugraha* (JayS 12.29- 
31b). [M.R.] 

2. [A] L’une des huit siddhi* classiques. [H.B.] 

— aisvarya. 
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isvara, n.pr.m. [©], le Maitre, le Seigneur ; the Lord; der Herr. 

1. [co] Nom du 33° tattva* dans la liste Sivaite de trente-six (il est 
alors syn. de isatattva*) ; du tattva le plus haut dans les listes visnui- 
tes de vingt-cing (JayS 16.29-31) ou de vingt-sept (JayS 12.16c-20) 
tattva. [H.B., M.R.] 

2. [A] Désigne un aspect de Siva légérement inférieur, envisagé 
dans différents contextes. 

2.1. Le Siva qui, spécifié par des noms divers, est associé aux 
images sculptées, li¢ées 4 un mythe (murti*), ou encore aux linga* 
installés par les hommes. Dans ce dernier cas, le nom du dévot qui a 
fait ou fait faire l’installation sert 4 former le nom spécifique du Dieu 
(RajarajeSvara = le Seigneur installé par Rajaraja). Voir SP4, p. 226, 
n. 115 (avec réf.). 

2.2. Un des huit ou cing Mirtiga* associés a Siva ; il est souvent 
alors remplacé par ISa ou Isana* : voir SP4, p. 38, s/. 45 et n. 117 
(avec réf.) et pp. 40, 156. 

2.3. Un Karana*, souvent nommeé Mahesvara: c’est le quatri¢éme, 
entre Rudra et Sadasiva, dans la série de cing. Voir SP3, p. 186, s/. 
18 et p. 253, n. 210 pour la liste. [H.B.] 

3. Nom de la lettre "4 : voir JayS 6.45ab. [M.R.] 

— astamurti, isvarapada, murti. 


isvarata, n.f. | A], souveraineté ; sovereignty; Herr-Sein. 
Le terme est employé dans l’APS 23. Il est syn. d’aisvarya™. 
[A.P.] 


isvarapada, n.nt. [A], le séjour, ou domaine, d’ISvara ; domain of 
Isvara; Bereich des isvara. 

Monde situé au niveau du fattva* de méme nom. II est en géné- 
ral distingué du rudrapada*, inférieur, et du sivapada*, plus élevé. 
Voir SP3, p. 100, n. 245 (avec discussion). [H.B. ] 
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ugra, n.pr.m. [A], le Violent ou le Terrible ; the Mighty, the Fear- 
some; der Furchtbare. 

Un des noms de Siva, porté par un Mirtisa*. 

Selon Somasambhu, et dans le cas ou |’on envisage huit murti* 
de Siva, Ugra est le Seigneur de la miirti yajamana. Voir SP4, p. 38. 
Pour des correspondances différentes, voir ibid., n. 117 (avec réf.). 
[H.B.] 

— astamurti, ugrakarman. 


ugrakarman, n.nt. [©], acte violent ; violent action; gewalttatiger 
Ritus. 

Syn. (en pratique) : krurakarman*. 

[A] Catégorie d’actes kamya, envisagés dans l’activité du sa- 
dhaka*. Méme si on ne le rappelle pas toujours, de tels actes sont en 
réalité effectués, a sa demande, par des divinités terribles (tivramiir- 
ti*), qui doivent donc étre présentes dans son image de culte. S’il 
s’agit d’une image permanente, comme un /inga*, on les y fait entrer 
lors de la pratistha* qui la concerne. Voir SP4, p. 170, n. 492 : réf. 
au comm. de la SiSar 160, citant la Varunapaddhati. 

Par ailleurs, les terminaisons des mantras utilisés dans le rite sont 
celles dites « cruelles » (les Ariirajati*), et pour les homa* il faut 
comme toujours que la forme des kunda*, l’aspect du feu et la nature 
des oblations correspondent a la nature de l’acte voulu : ils €voque- 
ront ici, directement ou par analogie, lidée de destruction ou 
d’agressivite. [H.B.] 

— kamyakarman, kamyahoma, satkarman. 


ugrasatka, n.nt. [A], les six Redoutables ; the fearsome six; die 
furchtbaren Sechs. 

In the Kubyjika tradition, a group of six goddesses, also called yo- 
ginis* or matrkas*. Their leader is Dakini. The group is associated 
with the yoginicakra* situated at the height of the throat, and with 
the six internal cakras* in the upward direction, from muladhdara* 
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onwards. They also represent the six sounds from V4 to KS4. In ab- 
breviated form they are referred to as dddi, “the group beginning 
with Da[kini]’”, thus in SatSS 2.30d-31a: dadihantabhidhanakam || 
syjitam (sic) ugrasatkam tu, “the group of fearsome six has been 
created, bearing the names from Da[kini] to Ha[kini]”. 

See also SCHOTERMAN 1982, pp. 84f.; HEILIJGERS-SEELEN 1994, 
pp. 141-146. [T.G.] 


uccatana, n.nt. [©], éloignement, expulsion ; driving away; Beseiti- 
gung. 

Acte magique effectué par un sddhaka* pour éloigner les Puis- 
sances mauvaises, en particulier les ennemis. II est en général cité 
parmi les satkarman*. 

[A] Il peut étre accompli grace a un homa* particulier (Mrg kp 
6.48d, 62c ; SP3, pp. 46, 52), apres un culte qui utilise les mantras* 
voulus et se fait, soit sur un mandala* dessiné de facgon spéciale 
(Mrg kp 8.40, comm.), soit sur un /inga* « habité » par des divinités 
terribles. 

La technique enseignée par le Kirana utilise le seul homa : les 
oblations sont faites dans un kunda* situé au N.-O., avec le bija* de 
Vayu (on voit le symbole) suivi de Phat (syllabe « expulsive ») et 
précédé du bija de Siva ; elles consistent en plumes de corbeau ou de 
hibou, et on assure que la victime, que |’on imagine de couleur 
sombre (ce qui doit signifier qu’on ne la voit plus nettement) et assi- 
se sur un si¢ge mobile, est ainsi envoyée jusqu’a cent yojana de la 
(Kir 50.23c-25b). Voir aussi MatP kp 12.1-4, avec réf. dans la n. 1 
de N.R. BHATT ; GOUDRIAAN 1978, pp. 351-364. [H.B.] 

[<4] Prescription visnuite : JayS 26.31-33b. [M.R.] 

— kakavaktra, kamyakarman, kriirakarman, satkarman. 


uccara, n.m., uccarana, n.nt. [©], énonciation, poussée ascension- 
nelle [du nada] ; utterance, upward movement [of the ndda]; Aus- 
sprechen, Aufwartsbewegung [des ndda]. 

[A] De uc-Vcar, monter, s’élever (mais aussi prononcer), l’uc- 
cara est l’énonciation d’un mantra (mantroccdara*) ou le mouvement 
de la vibration sonore fondamentale, le ndda* (nddoccara), en tant 
qu’elle est congue comme une montée intériorisée de ce mantra ou 
de cette vibration dans le corps imaginal du yogin, le long de la su- 
sumna*, montée souvent associée a celle de la kundalini*. Il s’agit 
donc, non d’un énoncé d’ordre phonétique, verbal, mais d’une prati- 
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que yogique : du fonctionnement intériorisé du souffle lié 4 un mou- 
vement de la conscience vers la divinité. 

Descr. d’une telle pratique dans SP3 a propos de la nirvanadik- 
sa*, pp. 358-379, s/. 226-230a, pour luccara de HAUM, et dans YH 
3.169-188 ou est décrit le japa* de HRIM ; NT 22 et SvT 4.263-67 ou 
342b-48, 7.294-297, etc. 

Voir les notes d7H. BRUNNER SP3 loc. cit. et Pl. XII et XIII ; PA- 
DOUX 1990, ch. 7. [A.P.] 

— urdhvakundalini, kala, madhyanddi/prana. 


ucchista, n.nt. [©], restes [d’un repas] ; leavings [of a meal]; Rest 
[einer Mahlzeit]. 

[A] Régles spéciales pour les Saiva qui ont eu contact avec ces 
restes : Kir 46; Mrg cp 1.109-110; SP2, pp. 296-310 avec réf. 
[H.B.] 

[<4] Pour le Paficaratra, voir JayS 23.106 ; ParS 7.352 (élimina- 
tion de Pucchista) ; JayS 25.14, 116 (prayascitta* en cas de contact). 
[M.R.] 


ucchusma, n.pr.m. | A). 

Premier d’une série de dix Rudra* qui auraient fonctionné jadis 
(purve) comme des maitres (gurutvena), énumérés par Abhinava- 
gupta dans le TA 28.390c-393, dans une section consacrée a la fagon 
dont doivent étre exposées et expliquées les Ecritures (sastravyakh- 
yd), ce pourquoi il cite (s/. 391-407) un passage du 50° ch. du Dev- 
yayamalatantra. 

Selon ce texte, ce sont Ucchusma, Savara, Canda, Matanga, 
Ghora, Yama, Ugra, Halahala, Krodhin et Huluhulu, dont chacun a 
sa propre disposition mentale (svamsacittavrtti). Assumant une for- 
me humaine, ils se différencient entre eux selon leur conscience et 
leur activité tout en étant également tout pénétrés de connaissance 
(jnanaparipurnah). Ils se consacrent tous a la pratique des traités et 
du culte ainsi qu’aux initiations et a [lusage rituel de] l’union 
sexuelle, de la chair et de l’alcool. Ils se subdivisent toutefois « en 
fonction de la présomption, du calme, de la colére, la patience, etc. ». 
Il apparait en effet d’une citation complémentaire faite par Jayaratha 
(vol. 11, pp. 267-268) qu’a ces Rudra se rattachent par affinité (am- 
sa*) dix sortes de maitres ayant selon leur rattachement des caracté- 
ristiques et des aptitudes différentes. Ce sont ces maitres qui se sub- 
divisent selon que leur tempérament est fier, irritable, etc. 
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Ucchusma est une forme de Siva d’origine védique. Le terme 
Ucchusma/a ou Mahocchusma/a se trouve dans le KMT (2.82, ou 
24.101), désignant une sakti* ou un pitha* (voir SCHOTERMAN 1982, 
p. 54). Il a existé un Ucchusmatantra ou Ucchusmasastra (GOUD- 
RIAAN dans GOUDRIAAN/GUPTA 1981, p. 42) mentionné par Abhina- 
vagupta, Ksemaraja, etc. On peut noter l’existence d’une divinite 
bouddhique nommée Ucchusma, émanation d’Aksobhya. [A.P.] 


utkarsana, n.nt. [©], arrachement ; pulling off; AusreiBen. 

Syn. (parfois) : uddharana. 

[ A] Phase de la samayavisesadiksa* ou \ atman* est arraché a la 
maya* (SP3, p. 138). Le mot est souvent mis pour adkarsana* (SP3, 
p. 122, n. 12). [H.B.] 


utkirana, n.nt. [©], creusement [du sol] par rejet [de la terre] ; dig- 
ging [the ground] and scooping out [the earth]; Ausheben [des Erd- 
reiches]. 

Syn. : avakirana, uddharana, uddhara, khata. 

[A] L’utkirana figure parmi les kundasamskara* et les manda- 
pasamskara*. Voir pour les premiers Aj 21.56b ; PKam 8.43a ; Mrg 
kp 6.3a et comm. ; SPI, p. 234. (SvT 2.184b a ullikhet au méme 
stade, mais le terme est glosé par khanet). Pour les seconds, SP2, p. 
36, n. 1 (avec réf.). [H.B.] 


utkranti, n.f. [©], sortie [du corps], mort ; going out or passing away, 
dying; Verlassen [des Korpers]. 

The taking leave of the body by the released self of the adept yo- 
gin, especially at the hour of death. KMT 9.82cd: dyuso jnanam ut- 
krantir aghorasya vase sthita, “knowledge of one’s allotted lifetime 
and going out of the body are within the power of [the mantra of] 
Aghora”’. In ch. 23, the KMT discusses two methods of utkranti, the 
first by yogic exertion (verses 98ff.), the second by the worship of 
the ugrasatka* (Dakini etc.), verses 130ff. Voir GOUDRIAAN 1983. 
[T.G.] 

See also JayS 33.58-59 and Kir 59.26-28b. [M.R., H.B.] 


uttarapitha, n.nt. [A], le pitha septentrional ; the pitha of the north; 
das nordliche pitha. 

Ce serait 1’ Oddiyana* (c.-a-d. le Swat), traditionnellement consi- 
déré comme le lieu d’origine du Krama* (Vuttaradmndya*). Le Ma- 


226 


utthana 


hanayaprakasa (2.37) le donne pour le plus important des pitha* : 
tatpitham sarvapithottamam. Certains textes — dont le Mahanayapra- 
kasa — lidentifient 4 l’ omkdrapitha*. Jayaratha (ad TA 4.173a) se 
référe a l’enseignement que donnent 1a les pithesvari*. C’est la aussi 
que, selon le Jayadrathayamalatantra, des déesses, les uttarapithes- 
vari, révéleraient la pratique dite devikrama ou samvitkrama, propre 
au Mata* (information SANDERSON). [A.P.] 
— amnaya. 


uttaramnaya, n.m. [A], la Transmission du nord; the Northern 
Transmission; die nordliche Uberlieferung. 

amndya* issu du visage nord de Siva. Se trouvant symbolique- 
ment au nord, il est de ce fait situé a la gauche de l’adepte Sivaite 
tourné vers l’est ; il peut donc étre considéré comme une « voie de 
gauche » (vamamarga*). C’est a cet Gmndaya que se rattache le Kra- 
ma*. Voir amndya/anvaya. [A.P.] 


uttejana, n.nt. [O], aiguisage, polissage ; sharpening, polishing; 
Scharfen, Glatten. 

[ A] Cette action peut concerner une entité quelconque. En Mrg 
kp 8, comm. a 135c (trad. BRUNNER 1985, p. 279), cité SP3, p. 397 
sous [238b], il s’agit des Perfections (guna*) de Siva: celles-ci se 
manifestent spontanément chez l’initié apres sa nirvanadiksa*, mais 
elles ont été « malmenées » depuis toujours par les liens (pasa*) de 
lame, et doivent donc étre « fourbies » (le mot wttejayet glose 
apdadayet, génant dans ce contexte). 

Le plus souvent, l’uttejana concerne les mantras*, comparés a 
des armes qu’il faut aiguiser pour qu’elles puissent étre efficaces : 
voir Mrg kp 7, intr. a 89cd (trad. BRUNNER 1985, p. 188), ou il est 
précisé que cet uttejana se fait en utilisant les terminaisons cruelles 
(krurajati*) ; Mrg kp 8, comm. a 213d : khadgavat samdipayet, ut- 
tejitam kurydat). Le dernier exemple montre que |’opération ne se dis- 
tingue pas du dipana*, plus courant. [H.B.] 

— jati, mantrasamskara. 


utthana, utthapana, nn.nt. [©], élévation ; elevation; Erheben. 

[A] 1. Selon le Suprabheda (cp 5.3d et 49b-55a), c’est le sixie- 
me samskara* d’une liste de seize, annoncés comme samskara des 
Saiva, mais qui sont en fait les samskara védiques connus, accom- 
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plis (pour la plupart) avec des mantras Sivaites. II s’agit d’une purifi- 
cation drastique, enjointe immédiatement apres le jatakarman. 

— saivasamskara. 

2. Sous la forme utthapana, nom technique d’une forme de pra- 
tistha*, celle qui fait suite a l’extraction d’une image vieillie : voir 
SP4, p. 2, n. 4 et p. 4, s/. 4cd. [H.B.] 


utpattisthana(ka), n.nt., ou utpattisamsthana, n.nt. [A], lieu 
d’origine, matrice ; place of origin, womb; Ort des Ursprunges, Mut- 
terschof. 

In the Kubjika texts, the places in the body of Adinatha (and of 
the sddhaka*), where various secondary powers such as letters or 
sacred centres originate (KMT 20.20; KuRU,, 2.90 [fol. 7b]). In the 
KMT (20.59ff.), they are specified for the dvipas*; the terms used 
are sthana* and samsthdna. Also a gahvara* or the mdlini* can be 
considered as such a “womb” for the separate letters. [T.G.] 


utplavana, n.nt. [©], éclaboussage vers le haut ; upwards sprinkling; 
aufwarts [gerichtetes] Besprengen. 

Un dGjvasamskara*, qui demande un mouvement opposé a celui 
du samplavana* (SP1, p. 248, n. 4; erreur dans la trad.). [H.B., 
M.R.] 


utsava, n.m. [©], féte [de temple] ; [temple] festival; [Tempel ]fest. 

[ A] Cette cérémonie, qui prend l’aspect extérieur d’une proces- 
sion plus ou moins spectaculaire, fait partie de la vie du temple. Sa 
forme dépend de la divinité impliquée ; car si les utsava les plus im- 
portants concernent le Dieu principal, des utsava sont également 
prescrits pour quelques autres des divinités que le temple abrite — 
pour la Déesse par ex. dans un temple de Siva. 

Le rituel est simple sous sa forme quotidienne (nityotsava*), 
beaucoup plus complexe sous sa forme annuelle (mahotsava*), qui 
répete une premiere cérémonie faite lors de l’installation (pratistha*) 
du dieu considéreé. 

Bien que d’allure festive, Putsava a en fait pour objet l’apaise- 
ment des Etres dangereux, comme en témoignent les tributs (bali*) 
qu’on leur offre lors de la procession et qui en sont la principale ca- 
ractéristique. Un utsava peut d’ailleurs étre enjoint 4 un moment 
quelconque au titre de rite de réparation (prdyascitta* : UKam 
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31.11, 31.57cd), ou encore accompli comme rite optionnel (kamya- 
karman*). 

Descr. et sources : v. s.v. nityotsava et mahotsava. [H.B.] 

[<4] See DBPafi II, pp. 12-23, where a list of utsavas conducted 
in the course of the liturgical year is given. [G.F., M.R.] 

— kevalotsava, balidana, brahmotsava, sivotsava. 


utsavamurti, nf. [©], 1mage [divine] de procession; icon for the 
procession; Gotterbild ftir die Prozession. 

C’est objet, évidemment mobile, sous la forme duquel le Dieu 
est présent pendant une procession. 

[A] Pour un temple de Siva, ce peut étre un linga* temporaire 
(pour les utsava* quotidiens) ; ou une représentation en métal du 
Dieu sous l’un de ses aspects bénéfiques et non composites (voir en 
IsgP II kp 49.84 les miirti* 4 exclure) ; ou un objet qui le symbolise 
(par ex. un trident, nommé Astra* parce qu’il représente |’arme ca- 
ractéristique du Dieu). 

Le terme utsavamurti semble s’appliquer avant tout aux images 
permanentes parmi celles qui sont possibles ; et méme alors, il n’est 
guére utilisé par les textes lorsqu’ils décrivent tel ou tel utsava. 
[H.B.] 

[<4] Syn. utsavarcd. Eine von sechs verschiedenen arcds* (PadS 
kp 19.1; IS 17.238c; SriprsS 14.2a). [M.R.] 

— aihikalinga, pratima, bera. 


utsavankura, n.m. ou nt. [A], pousse concernant la féte [du tem- 
ple] ; sprout connected with the utsava; Spross fur das [Tempel ]fest. 
C’est une des trois catégories de pousses (ankura*) mention- 
nées par les textes Sivaites. [H.B.] 
— utsava. 


utsavarca, nf., V.S.V. utsavamurti. 
udadhi, n.m., Vv. 8.v. astasdgara. 


udasina, a. [A], indifferent, détaché; indifferent, detached; 
indifferent, losgel6st. 

Dans le sivaisme non dualiste, ce terme, construit sur ud-Nas, ne 
pas prendre d’intérét ou de part (a qqch.), désigne la condition de la 
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Conscience divine qui n’est pas tournée vers (donc indifférente a) la 
manifestation cosmique. 

TAV, vol. 2, p. 94 (ad TA 3.83). TA 9.48 : c’est la condition du 
mantrddhvan*, qui est « non-perturbé » (aksobhita) par opposition 
au padadhvan* qui, étant plus proche de la manifestation empirique, 
est ksobhita ; YHDi, p. 16, ot Siva est udasina ; TA 5.141 décrit la 
nature des mantras* comme udasinasamvitspanda : vibration auto- 
nome (= non concernée par autre chose) de la Conscience. [A.P.] 

— ksobha. 


udasinata, nf. | A], état d’indifférence ; state of indifference; Zu- 
stand der Indifferenz. 
Syn. : audasinya. V.s.v. uddsina. 


udghatana, n.nt. | A], ouverture [d’un granthi| ; opening [a gran- 
thi]; Offnen [eines granthi]. 

KMT 23.112cd: dvaresv argalasamyogam kurydc codghdtanam, 
“bolts are to be applied at the openings of the body [viz. anus, penis, 
navel, mouth, nose, ears and eyes, verse 113] and thus, the opening 
of the knots is realized”, that is to say: kuncikordhvam niyojayet 
(114b), “one should by the key (a yogic posture?) [open up the knots 
and] lead [the soul?] upwards”. [T.G. ] 

— granthi. 


uddipana, n.nt. [ A], action d’enflammer, d’incendier ; kindling, set- 
ting on fire; Anziinden. 

Acte de magie pour lequel la jati* vausat est recommandee (voir 
SP3, p. 165, sous [3b], ligne 9). Souvent syn. de dipana™. [H.B.] 

— mantroddipana. 


uddhara, n.m., uddharana, n.nt. [©], extraction, arrachement, éléva- 
tion ; extraction, pulling out, elevation; Herausziehen, Aufheben. 

Syn. samuddhara(na). 

1. Extraction physique : v. s.v. utkirana, lingoddhara (1) et (2). 

2. Extraction subtile : v. s.v. vratoddhara, diksoddhara. 

3. [A] Extraction ou élévation de l’atman*. Il s’agit dun atma- 
samskara* : \a phase de la diksa* ot l’dtman est arraché a son envi- 
ronnement impur et tiré vers le haut (vers Siva) par la Sakti de Siva 
nommeée Raudri. Voir SP3, pp. 118-119 (n. 7), p. 326, s/. 190b ; et 
Index. [H.B.] 
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4. Extraction des mantras*. Ce terme s’applique en particulier a 
la procédure rituelle, tout a fait générale, qui permet d’« extraire » 
les lettres formant un mantra de l’ensemble des phonemes du sans- 
krit. C’est ce que l’on nomme mantroddhara*. On parle aussi — et 
c’est la méme pratique — de l'uddhara dun bija*, @une vidya*, ou 
d’un ensemble de lettres, tel, par exemple, le bhutalipyuddhara men- 
tionné dans la YHDi, p. 329. L’uddhara apparait, en somme, comme 
la production de quelque chose a partir d’un corpus ou d’un ensem- 
ble d’élements précédemment donnés. Le méme texte (YHDi, p. 95) 
emploie ainsi le terme uddhdra quand il prescrit a l’adepte d’évo- 
quer mentalement le tracé du sricakra* : il peut, nous dit-on, le faire 
apparaitre (uddharayati) — c.-a-d. en imaginer le tracé en se le repré- 
sentant comme apparaissant a partir soit du bindu central, soit de 
l’enceinte carrée externe. Ce faisant, il en extrait en quelque sorte les 
lignes constitutives hors de l’indifférenciation divine. [A.P.] 

Voir aussi les chapitres des Agamas intitulés mantroddhara(na), 
par ex. : Kir 12; Raukp 1 ; PKam 2 ; Mrg kp 1; Sark, 1 ; et les ma- 
nuels IsgP II kp 6 et SiSar 33-38. [H.B.] 

Réf. visnuite : JayS 6.5cff (mantroddhara). |M.R.] 

— gahvara, prastara, mantravicara, matrkda, Sabdarasi. 


uddhiilana, n.nt. [A], action de saupoudrer ou de frotter [de cen- 
dre] ; sprinkling, rubbing [with ashes]; [mit Asche] Einreiben. 

C’est une des phases du « bain de cendre » ou « bain de feu » 
(bhasma*-, adgneyasnana*) qui consiste, pour un Sivaite, a frotter de 
cendre une surface plus ou moins grande de son corps. 

Le Kirana (13.17c-18b) appelle uddhiilana \e saupoudrage de 
tout le corps, des pieds a la téte, avec le mantra* d’Astra* ; il repré- 
sente le bain dit « décrassant » (malasndna*) et précéde une asper- 
sion de la partie supérieure du corps, avec le mantra de Siva, appelée 
simplement seka. Le Svacchanda (2.17b-19) distingue aussi ces deux 
phases, la seconde (vidhisndna*) consistant pour lui en saupoudrage 
de la téte, du visage, du coeur, des parties cachées et des pieds, avec 
les mantras de Bhairava et de ses Membres ; mais il appelle uddhu- 
lana une et autre. 

C’est dans ce sens plus large du terme qu’il faut comprendre le 
Kirana lui-méme lorsqu’il enseigne en 31.36 qu’on ne doit pas pra- 
tiquer l’uddhiilana en chemin, ni en présence de Siva, d’un autre 
dieu, du feu (rituel) ou du guru*, ni sur un sol impur. 

Autres réf. sous dgneyasndana. [H.B.] 
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udbhava, n.m., 1. [©] naissance, origine ; birth, origin; Geburt, Ur- 
sprung; — 2. [ A] saut ; leap; Sprung. 

1. Syn. de srsti*. 

2. Pour la tradition Sivaite du Trika, c’est le deuxi¢éme des cing 
signes perceptibles (cihna*) de la possession par la divinité ou de 
Vabsorption en celle-ci (@vesa*) €numérés dans le MVT 11.35. Ce 
« sursaut » (pluti), dit Abhinavagupta (TA 5.111), se produit quand 
la puissance divine atteint le centre subtil du « bulbe » (kanda*), 
Vadepte entrant alors bri¢vement dans un état « brillant soudain 
comme l’éclair» ot il perd conscience de son corps (id., 101b- 
102a). [A.P.] 

Pour le TSB, (fol. 4a, 13a), udbhava est la premiere des trois ex- 
périences de la présence divine, éprouvée dans le coeur. Les deux 
autres sont vislesa(na)* et laya*. [T.G.] 

— dnanda, upadesa, kampa, ghiirni, nidra. 


udbhavamudra, nf. [©], geste de création; gesture of creation; 
Geste der Schopfung. 

Syn. : srstimudra. 

[A] Descr. : SP1, Pl. I, mudra n° 10. [H.B.] 

[Xt] Réf. : PadS cp 22.20c-21; VisS 13.23-24 (le terme srsti- 
mudra é€tant seul prononcé dans ces deux sources). [M.R.] 


udyama, n.m. [| A], élan ; upsurge; Erhebung. 

Commentant le sitra 1.5 des Sivasiitra, texte de base du Sivais- 
me non dualiste : udyamo bhairavah, Ksemaraja (SSV, p. 18) dit 
qu’udyama est l’émergence de la supréme intuition illuminatrice, un 
soudain essor [de la conscience] dont la nature est celle d’une prise 
de conscience de l’universelle expansion [cosmique et spirituelle] : 
prasaradrupayad vimarsamayyah samvido jhagiti ucchalanatmaka- 
parapratibhonmajjanarupa udyamah. I\ s’agit en somme d’une réa- 
lisation extatique de la Réalité divine, d’un « acte d’extase » (SIL- 
BURN 1961, p. 13), « the sudden spontaneous emergence of the su- 
preme I-consciousness » (cf. SINGH 1979, p. 30). La MM 13 dit que 
Siva, suprémement libre, a pour essence |’élan de son propre Coeur : 
nijahrdayodyamarupah. Le Parimala ad loc. glose udyama par ud- 
yoga™. [A.P.] 
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udyana, n.m. ou nt. [A], parc, jardin; park, place of recreation; 
Park, Ort der Erholung. 

According to the KMT (25.46f.), one of the recommended re- 
sorts for the yogin. Symbolical interpretation of the term (rather un- 
clear) in 25.68f.: “where the mind exerts itself (udyata), residing in 
the navel (nabhistha), and reaches the supreme position called na 
(neti tat paramam praptam).” In KMT 20.9, the highest continent, 
the Candradvipa, is said to be in the middle of the Udyana ocean, ud- 
yanarnavamadhyagam (18b); Udyana thus can refer to the primeval 
abode of Bhairava. [T.G.] 


udyukta, a. [ A], qui s’appréte a agir ; ready to act; bereit zu wirken. 

Syn. : ahitodyoga. 

Appliqué a Siva, désigne une condition intermédiaire entre I’ état 
dit « paisible » (santa*, aussi nommé saktimat*) et celui dit « actif » 
(pravrtta*) : saktodyuktau pravrttas ca karta trividhah, dit un texte 
cité par Aghorasiva dans sa dipikad de Mrg vp 13.177. De méme, Sri- 
kantha dans le Ratnatraya : krtyesu tesu karta ’sau trividhah panca- 
sucyate | Saktiman ahitodyogah pravrttas ceti desikaih || (RT 263). 

Cette condition de Siva, appelée aussi bhogavastha*, correspond 
a état dit sakalaniskala* et a V’aspect dit Sadasiva*. Voir RT 265- 
266 et son comm., qui cite MatP 3.34. [H.B.] 

— udyoga. 


udyoga, n.m. [A], élan créateur ; creative upsurge; schdpferische 
Anstrengung. 

Cet élan créateur est, pour certaines ceuvres Sivaites non dualistes 
et notamment pour la tradition du Krama* (ou ce systéme est sans 
doute né), le premier des quatre moments ou phases a travers les- 
quels, pour |’étre humain, la réalité sensible s’affirme dans sa cons- 
cience et, pour la divinité, le premier des quatre moments (que les 
VS 9 nomment déesses : devi) du processus cosmique. Les trois sui- 
vants sont : la manifestation (abhdsa*), la « gustation » (carvana*) 
et l’engloutissement ou dévoration (alamgrasa*). Le Krama ajoute 
parfois un cinquiéme moment, visrdnti*, l’apaisement. 

Reéef.: VS 9; MM 69; PTV pp. 205-206. Voir Vatiilanathasitra 
et Maharthamanyari, trad. SILBURN 1995b et SILBURN 1995a ou SAN- 
DERSON 1988, p. 683. 

udyama* et udyoga sont parfois traités comme syn. [A.P. ] 

— udyukta. 
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udvartana, n.nt. [©], élimination [de ’huile, par des poudres] ; eli- 
mination [of oil, with powders]; Entfernen [von Ol mit Puder]. 

Syn. : udvasana, et parfois virtiksana. 

[ A] C’est la seconde phase du bain (sndna*, abhiseka*) de toute 
image divine : voir SP1, p. 198 et n. 6. Elle suit Pabhyanga* et con- 
siste en frictions avec des poudres absorbantes. Selon Nirmalamani 
(comm. de AP, p. 106): udvartanam ca yavacurnadibhir udvasa- 
nam, « L’udvartana, c’est |’ élimination [de I’huile] avec de la farine 
d’orge ou d’autres ingrédients semblables ». [H.B.] 

[<4] Voir JayS 12.60 ; ParS 15.42. [M.R.] 


udvasana, n.nt. [©], 1. congé [d’une divinité] ; leave [given to a de1- 
ty]; Verabschiedung [einer Gottheit]; — 2. élimination [de V’huile] ; 
elimination [of oil, with powders]; Entfernen [von Ol]. 

1. V. s.v. visarjana. 

2. V. s.v. udvartana. 


unmana, n.m., aussi nt. [A], [plan] transmental; transmental 
[plane]; transmentale [Ebene]. 

Highest of four stages of supreme mental concentration, called 
pithas* in KMT 11.78c-79a: unmanah samanas caiva vyadpino dhva- 
nir eva ca || pithacatuskam etat tu. 

unmana also occurs as an adjective, as in TSB, 1.118d (fol. 4b, 
line 1): unmano manavarjitah, “mindless, devoid of mind’; KJN 
13.5: unmanam tu mano yasya tasya moksa(h). [T.G.] 

— unmana. 


unmanata, nf, Vv. S.V. unmanatva. 


unmanatva, n.nt. [A |, état ou la condition d’unmana ; the stage of 
unmana; der unmana-Zustand. 

TSBn 1.149cd (fol. 5a, line 4): atite [= vyapinyatite| suprabud- 
dhas ca unmanatvam tada bhavet, “having passed [the Vyapini* 
stage], one is supremely enlightened; then, the mindless state is reali- 
zed’. Several occurrences in KMT, e.g. 6.16cd: unmanatve sada lino 
anurupo nakincanah, “being constantly immersed in the mindless 
state, of minute form, free of all [representations]”’. 

Also unmanatad (KJN 6.27) and unmanibhdva (KJN 14.83) 
occur. KT 1.93 criticizes those who explain the mindless state (un- 
manibhava), but are unable to experience it themselves. [T.G.] 
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unmana, nf. [| A], la [kala] supramentale ; the supramental [kala]; 
die transmentale [kala]. 

The last and highest kala* of the pranava* and of the prasada* 
split into 12 or 16 such “parts”. See SP1, Pl. VI (chart); and SP3 
(notes pp. 380-395 and Index), for ref. to the Saiddhantika literature 
and to the Svacchandatantra. [H.B.] 

Occasionally also called unmana* or unmanatva*. 

The supreme stage of spiritual ascension to be reached by the yo- 
gin; direct Sakti consciousness (NT 21.60: @ saktih parama siiksma 
unmana sivarupini); the highest state of subtle phonic manifestation 
(kala) realized in mental pronunciation (uccdra*) of the nasality of 
the syllable Om* or other kernel syllables. KMT 25.82: the conflu- 
ence of rivers (to be frequented by a yogin) symbolizes the “conflu- 
ence” with the supreme unmand. According to a text quoted by Jaya- 
ratha on TA 1.63, unmand is Siva’s supreme mode of being. In the 
Kularnavatantra, however, it is only the sixth of the seven “ecsta- 
sies” (ullasa*; KT 8.81f.). See PADOUX 1990, pp. 93ff., 407-411. 
[T.G.] 

— uccara. 


unmanikala, nf. | A], la portion ou la phase sans fonction mentale ; 
the transmental phase; die transmentale Phase. 

C’est, pour la HYP 1.42, un état de conscience (transcendant le 
plan de l’activité mentale) auquel le yogin parvient dans la posture 
dite siddhasana, état qui suppose la purification des nadi* (nddisud- 
dhi/sodhana). Le terme unmanibhava se rencontre dans la Brahma- 
bindupanisad 4, mais dans les textes tantriques |’état d’unmanda* 
(unmanibhava/avastha) apparait lié au concept phonique d’unmana. 
[A.P.] 

— kala. 


unmanibhava, n.m., v. 8.v. unmanatva. 


unmarjana, n.nt. [A], essuyage; wiping away, rubbing; Ab- 
wischen. 

Syn. (en pratique) : nirmdrjana*, mdrjana*, vimdarjana*. 

C’est une phase des ablutions d’une image divine: voir AP, p. 
83, cité en SP1, p. 203, sous [80a]. [H.B.] 
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unmilana, n.nt. [A], apparition, révélation ; coming forth, appear- 
ance; Erscheinen, Offenbaren. 

Ce terme qui dans un sens courant désigne l’acte d’ouvrir les 
yeux, le fait de devenir visible, d’apparaitre, est utilisé dans la tradi- 
tion Sivaite non dualiste du Spandapratyabhijfia pour désigner la ma- 
nifestation, par la Conscience supréme, de l’univers, qui n’est que la 
manifestation visible de ce qu’elle détient en elle-méme et qui a la 
méme nature qu’elle. Selon la formule du PHr 2 (svecchaya svabhit- 
tau visvam unmilayati):« Par sa propre volonté, sur elle-méme 
comme sur un écran, [la Conscience supréme] manifeste/réveéle 
Punivers ». 

A unmilana s’oppose symétriquement nimilana* qui est la fer- 
meture des yeux, donc le retour du divers manifesté a l’unité, |’inté- 
riorite de la Conscience divine : voir le commentaire de Ksemaraja 
au dernier siitra des SS (3.45), SSV p. 141. [A.P.] 

— unmesa/nimesa, ullasa, netronmilana, vikasalsamkoca. 


unmesa, n.m. [©], ouverture des yeux, éclosion, éveil ; opening of 
the eyes, blossoming, unfolding, awakening; Offnen der Augen, Er- 
bliihen, Erwachen. 

Terme désignant, dans les écoles Sivaites non dualistes comme 
dans les textes du Paficaratra, l’apparition de lunivers ou celle de la 
divinité : leur « éclosion »: TA 3.73-74 décrivant l’apparition du 
phoneme U dans l’émanation phonématique (varnaparamarsa*) ; 
SpK lab: « Lui qui ouvrant et en refermant les yeux fait apparaitre 
et disparaitre l’univers » (yasyonmesanimesdbhyam jagatah prala- 
yodayau). Méme sens dans MM 30; de méme AhS 3.27 ou 16.31 
sq.; ou LT 7.5, 19.4, etc. 

Noter qu’unmesa, éclosion, est corrélatif de nimesa*, replie- 
ment: l’apparition de lunivers (srsti*) occulte (aux yeux de 
homme du moins) la divinité, dont la révélation (unmesa) fait dis- 
paraitre (nimesa) le monde. Les deux termes échangent donc leur 
sens selon la perspective ou |’on se place, ce que souligne notam- 
ment Ksemaraja dans le SpS, pp. 5-6, ou dans le SpN quand 11 com- 
mente la premiere karika des SpK. 

unmesa désigne en outre, dans la tradition Sivaite du Spanda- 
pratyabhijfa, la révélation que |’on peut avoir de la Réalité divine, 
du Soi essentiel sous-jacent a toute la manifestation, au monde phy- 
sique comme mental. « Ce d’ou nait une pensée dans |’esprit de celui 
qui est déja plongé dans une pensée, disent les SpK 41, doit étre con- 
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nu comme la révélation (unmesa) : 11 faut l’éprouver par soi-méme » 
(ekacintaprasaktasya yatah syad aparodayah| unmesah sa _ tu 
vijneyah svayam tam upalaksayet ||). Il s’agit alors d’une expérience 
d’ordre mystique, éprouvée comme un ravissement (camatkara*). 
Voir SILBURN 1990, pp. 63-66. [A.P.] 
— unmilana, vikasa, samkoca. 


upakantha, n.nt. [0]. 
Elément d’un mandala*, signalé par ex. dans le comm. de Mrg 
kp 8.50 ou dans PausS (B) 5.24a. [H.B., M.R.] 


upaksetra, n.nt. [| A], lieu sacré [d’importance] secondaire ; sacred 
place of secondary [importance]; heiliger Ort von sekundarer [Wich- 
tigkeit]. 

Mostly mentioned in a series with other kinds of sacred places 
such as samdoha* and tirtha* (as in KMT 2.117). In KMT 25.112f., 
the upaksetras seem to refer to eight parts of a house. [T.G.] 

— upapitha. 


upacara, n.m. [©], service [offert a la divinité] ; service [offered to a 
deity]; [der Gottheit erwiesener] Dienst. 

[ A] Ces services, concus exactement a |’imitation de ceux que 
Pon doit rendre a un hote vénéré, s’adressent au Dieu « avec 
forme », que le dévot imagine intensément dans son coeur ou dans 
Vimage de culte. Ils constituent dans ce dernier cas la partie observa- 
ble du culte extérieur. 

Les listes (on les trouve surtout dans les ouvrages relativement 
récents) sont variables et parfois trés arbitraires, plusieurs termes 
étant artificiellement groupés, ou certains omis, de fagon a aboutir a 
un nombre faste. On a ainsi des listes de 5, 10, 12, 16, 24, 25, 36 
upacara. Voir PKar 30.422-429 et 31.141c-147, partiellement cité 
en SP1, p. 332 ; IsgP II kp 5.2-7b et 129-140b. 

La liste de cing — gandha* (ou vilepana*), puspa*, dhiipa*, di- 
pa* et naivedya* (ou havis*) — donnée en PKam 4.374, IsgP II kp 
5.7ab et ailleurs, représente le culte minimun, qui parfois méme ne 
comporte pas le naivedya ; c’est probabl. la forme la plus ancienne 
du culte. 

La liste de seize est la plus souvent citée. Elle comprend, selon 
IseP II kp 5.3c-5 : cing anga : dsana*, avahana*, arghya*, padya*, 
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acamana* ; et onze updnga: sndna*, vasana*, abharana (v. s.v. 
alamkara), gandha, puspa, dhipa, dipa, carunivedana* (= naived- 
ya), agnikarya*, namaskara*, japapujadsamarpana*. Versions diffe- 
rentes ailleurs (voir SP1, p. 332). 

On choisit le nombre d’upacdra qu’un culte doit comporter en 
fonction des possibilités pratiques ou du but visé ; et l’on distingue 
souvent parmi eux les avga, essentiels, et les upanga, secondaires 
(voir ci-dessus). Plus souvent encore, on isole des autres les actes 
initiaux, que l’on considére alors comme des samskara* (voir SP1, 
p. 198, n. 4), les upacara ne venant qu’ensuite (Artvaivam dasasams- 
karan upacarais ca pujayet, dit PKam 4.372ab). Ce texte ajoute que 
quelques upacara suffisent lors des cultes quotidiens, mais qu’il faut 
les faire tous pour les cultes optionnels (Aamya). 

Il est d’usage enfin d’établir une correspondance entre les upa- 
cara et les cing éléments (voir SP1, p. 199, [77a], qui resume SiSar 
51); parfois aussi entre les upacara et les cinq Brahman* (PKar 
30.381-384ab). [H. B.] 

— dasasamskara, puja. 

[xt] Fiir verschiedene Listen von upacdras s. z.B. PadS cp 
6.21c-65 (darunter Listen von 64 [6.47-57b], 32 [6.57c-61] und 16 
upacaras [6.62-64b]); BhT 13.32c-33b (9 upacaras). [M.R.] 


upadesa, n.m., enseignement, instruction ; teaching, instruction; Un- 
terweisung. 

[ A] In the Tantras, usually the instruction imparted by the guru* 
to an initiand. A threefold upadesa of mantra*, viz. suddha*, “pure’’, 
dvandvaja*, “born of pairing”, and samkirna*, “mixed”, is set forth 
in KMT 4.69: udbhave suddha(m) ity ukto vislese dvandvajah smr- 
tah | sankirne layasamstha hi, “Tradition speaks of ‘pure’, when [the 
mantra is taught] at the moment of origin [of its Sakti]; ‘born from 
pairing,’ during disjunction [of Sakti and mantra?]; in the ‘mixed’ 
teaching, there is the state of dissolution’. In this context, the sakti* 
of the mantra is expressly mentioned in the slightly expanded ver- 
sion given by the SatSS,, 6.9-11 (fol. 26b, line 4). The doctrine is 
probably taken from the Tantrasadbhava. 

The KT (14.31-33) distinguishes three kinds of instruction ac- 
cording to speed: of karman (teaching by work), compared to the 
speed with which an ant reaches a fruit at the top of a tree; of dhar- 
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ma, compared to the speed of a monkey in the same activity; and of 
jnana, “wisdom’’, compared to a bird’s velocity. [T.G.] 

[<4] Instruction about the tradition (samayopadesa) imparted to 
the disciple (sisya*) by the guru (JayS 16.301-336a). Such instruc- 
tion occurs during the closing part of the two or three day initiation 
(diksa*) in the Jayakhyasamhita. It includes instructions about man- 
tras to be used and offerings to be made of fruit, flowers, smells, etc. 
(JayS 16.319). [G.F.] 

See also: ParS 8.50, 17.23c-24. [M.C.-D.] 


upapitha, n.nt. [A], pitha [d’ importance] secondaire ; sacred seat of 
secondary [importance]; pitha von sekundarer [Bedeutung]. 

A place sacred to the Goddess, secondary to pitha* (KMT 
2.100a: pithopapithasamdoha-). In the view of PADMAJA 1985-86, 
p. 241, the upapithas are not associated with a physical part of Devi 
as Sati. [T.G.] 


upasamdhipuja, nf. | A}. 

C’est l’un des cultes prévus dans le programme quotidien de cer- 
tains temples Sivaites. II se situe entre le culte principal du matin et le 
culte de midi. Voir BRUNNER 1999, p. 318. [H.B.] 


upahrdayamantra, n.m. ou nt. [ A]. 

Nom donné par quelques textes au mantra* de la Forme (murti- 
mantra*) de Surya: om khasolkaya namah. Voir AP, p. 44, cité en 
SP1, p. 81, sous [1 1a]. 

Usage balinais : voir HOOYKAAS 1966, pp. 80, 88, 92, 108. 
[H.B.] 

— adityapuja, khasolka. 


upangamantra, n.m. ou nt. [<<], mantra d’un membre secondaire 
[d’une divinité] ; mantra of a secondary limb [of a deity]; Mantra 
eines sekundaren Gliedes [einer Gottheit]. 

Die upadngamantras sind nach der Jayakhyasamhita: satyaman- 
tra (om ksaum om), vadsudevamantra (om hiim om), samkarsana- 
mantra (om stim om), pradyumnamantra (om sim om), aniruddha- 
mantra (om sam om) (JayS 6.189c-198). Zur Vorschrift fiir die Ver- 
ehrung der updngamantras siehe JayS 31.1-38. Die Namen der 
upangamantras sind mit jenen der vyithas* identisch. [M.R.] 
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updadana, n.nt. [XX], appropriation ; appropriating; Erwerben. 

Das zweite Element der ,,fiinf Zeiten” (paricakala*), welches im 
Sammeln von Substanzen, die fiir das Opfer notwendig sind, (Bli- 
ten, Friichte, etc.) besteht (JayS 22.69c-70; PadS cp 13.31-33). 
[M.R.] 


upaya, n.m. [A], moyen, approche, voie ; means, approach, way; 
Mittel, Weg. 

Dans la tradition Sivaite du Trika, ce terme désigne les moyens 
ou voies d’accés a la libération (ou de descente de la force divine li- 
bérante — saktipata* — vers les humains). Présenté brievement dans 
le MVT 2 sous la forme de diverses sortes de possession (dvesa*) ou 
de compénétration (samdvesa*), ce systeme fut développé et struc- 
turé par Abhinavagupta, qui l’expose dans le Tantraloka, dans le 
cours du premier ch. (TA s/. 166-240) et dans les ch. 2 a 5. Il distin- 
gue trois updya : la voie du Seigneur, Sambhu, le sambhavopdya*, 
qui est celle de la réalisation, par un mouvement de pensée non dis- 
cursif, du jeu de la volonté (iccha*) divine, d’ou le nom @’icchopaya 
également donné a cette voie ; la voie de l’énergie, saktopdya*, qui 
est la voie de la connaissance, j7idyopdaya ; et la voie de l’ame limi- 
tée, Panu*,  Gnavopdya*, voie du yoga et de l’activité rituelle (A7i- 
ya), d’ou le nom de kriyopaya qui lui est aussi donnée. Abhinavagup- 
ta y ajoute une « non-vole » anupdaya*, ou gatopdya, d’union mysti- 
que spontanée et sans moyen (TA ch. 2). 

Ksemaraja, disciple d’ Abhinavagupta, interpréte, dans sa Vimar- 
Sini, les Sivasiitra selon le systeme des updaya. 

Voir SILBURN/PADOUX 1998. [A.P.] 

— marga. 


umamantra, n.m. ou nt., V. 8.v. gaurimantra. 


umamdahesvara|cakra], n.pr(nt.) [A], [Cercle] d’?Uma et de Ma- 
hesvara ; [Circle] of Uma and Mahesvara; Umas und Mahesvaras 
[Kreis]. 

An extensive mantra* of more than 300 syllables. After an exor- 
dium directed to Rudra, it is devoted to Camunda and other Mother 
goddesses. It is also called Trikhanda because of its threefold struc- 
ture: Part I to Rudra, Camunda, and the akdsamdatr*; Part II (short, 
specifies the latters’ names), and Part III, directed especially to Ca- 
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munda. The text is given in KMT 5.1-33, essentially taken from 
TSB, Chapter 6; also in KuRU,,, Chapter 6. [T.G. ] 


uliika, n.m. [©], hibou ; owl; Eule. 

Bodily parts of the owl, a bird of ill omen, are applied in destruc- 
tive magic, often in combination with parts of the crow (Adka) in 
rites of dissension, vidvesana*. Crows and owls live in enmity with 
each other (PT, pp. 174ff.). In KMT 5.47, crows and owls are men- 
tioned among the animals which should not be killed. 

The owl serves as a mount for Vijaya, a fearsome goddess who 
resides to the South of Siva-Tumburu: VSikhT 103: ulitke samsthi- 
tam devim ... vijayam. [T.G.] 


ullasa, n.m. [A], splendeur, fulguration ; splendor, shining forth; 
Glanz, Leuchten. 

Dans le Trika, désigne aussi bien la splendeur de la Conscience 
divine (samvidullasa) que la manifestation irradiante par celle-ci de 
lunivers qui est inséparable de sa fulguration car il n’en différe pas 
en essence. Voir TAV vol. 2, p. 4, ad TA 3.3 : visvavaicitryollasa. 

ullasa est aussi, selon Abhinavagupta, la fulguration du Je absolu 
(aham*), c.-a-d. de V’ipséité divine en tant que, dans sa plenitude, 
elle détient en elle-méme, dans sa lumiére, toute la manifestation 
(TA 3.286 ou 5.63 et TAV ad loc.). Le chapitre 8 du Kularnavatantra 
est consacré a une série de sept ullasa. [A.P.] 

— sphuratta. 


ullekha, n.m., ullekhana, n.nt. [©], 1. incision, tracé; incision, 
marking by lines; Ziehen von Linien; — 2. fait de rendre visible ; de- 
lineating, making visible; Sichtbarmachen. 

1. Dans un sens concret : tracé fait sur le sol ou sur un objet avec 
un brin de darbha sur lequel le mantra* Astra* a été récité. Cette in- 
cision peut symboliser un creusement qui ne sera pas effectivement 
accompli (Mrg kp 7.16cd, ou l’acte apparait comme kAundasamska- 
ra*), ou effectuer une transformation chez le disciple que 1’on pré- 
pare a sa diksa™ (signification du geste obscure en Mrg kp 7.56ab, 
mais précisée en SvT 3.123d-124b — passage paralléle, bien que le 
verbe utilisé soit la @labhet). [H.B.] 

2. En pensée. Dans les textes de la Srividya, ullekha peut avoir le 
sens de manifestation, du fait de faire apparaitre un tracé rituel qui 
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est une réalité cosmique. Voir par exemple YH 1.50 ou l’adepte doit 
faire apparaitre dans son esprit, par la méditation, le tracé du sricak- 
ra, symbole, réalité cosmique, ce qui est décrit comme visvamayol- 
lekha, « tracé qui est univers ». Par cette méditation, explique en 
effet le commentaire (YHDi p. 65), c’est « le tableau multicolore de 
la mayd »», que la divinité fait apparaitre sur elle-méme comme sur 
un écran, qui est rendu mentalement visible. [A.P.] 
— Glabhana. 


usahkalapuja, nf. | A|, culte de l’aube ; daybreak worship; Verehr- 
ungsritual bei Tagesanbruch. 

Culte prévu dans le programme quotidien des temples Sivaites de 
certaine importance. Voir BRUNNER 1999, pp. 279-281. [H.B.] 


usnisa, n.m. ou nt. [©], turban ; turban; Turban. 

[ A] Cet insigne royal (il fait partie des rajanga* ou rajopakara- 
na*) est un privilege de l’acarya*. I lui est donné lors de son abhi- 
seka* (SP3, p. 482, s/. 17a et notes, avec réf.), et 11 doit s’en coiffer 
pour officier dans les grands rituels. Le sadhaka* n’y a pas droit 
(Mrg kp 8.230cd ; MatP kp 10.32c ; SP3, p. 514 et p. 516, n. 30) et 
encore moins les autres initiés. Les textes plus récents (ex. : DA,, p. 
129, citant Kar) se contentent de l’interdire aux femmes et aux 
sudra. 

Descr. : Dipta, cité en SP3, p. 27, n. 48 ; Pauskara et Brhatkalot- 
tara, cités IsgP, vol. 3, p. 140. [H.B.] 

[<4] Porté par l’dcarya (ParS 14.348 ; 16.93 ; 17.4, 447) ; placé a 
la droite du cadavre de tout diksita* avant son incinération (JayS 
24.58). [M.R.] 
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urdhvakundalini, nf. | A |, kundalini supérieure ; the upper Aundali- 
ni; obere kundalini. 

Le TA 5.57b-58a associe l’ardhvakundalini a la vibration inin- 
terrompue du visarga* (dans ?uccara* de SAUH). Selon le Pratyabhi- 
jhahrdaya, commentaire du sutra 18, il s’agit de la montée de la kun- 
dalini* par concentration du prdna* vibrant dans le nez au niveau du 
cakra* inter-sourcilier (bhrit). Ce centre étant « percé », Vurdhva- 
kundalini s’éléve jusqu’au brahmarandhra* ov le yogin atteit 
l’Absolu. Comme I’énergie divine, dans cette pratique, est censée 
éclore et se diffuser, on décrit la montée du prdna avec V tirdhvakun- 
dalini comme vikasa*, expansion, ou visa*, poison (visa étant concu 
comme rattaché a la racine Vvis, pénétrer, se répandre). 

La kundalini située au-dessous de celle-ci est dite adhahkun- 
dalini*. 

Voir TA 5.54c-62b sur mantravyapti* et PHr 18 sur l’énergie du 
prana et la kundalini et les notes sur ce passage de |’édition et trad. 
du Pratyabhijfahrdaya par J. SINGH 1963. [A.P.] 

— vahnikundalini, samkoca. 


urdhvagamini, nf. [©], celle qui est tout en haut ; the uppermost; die 
nach oben Gehende. 

1. [A] Une subdivision (kala*) du ndada*. Réf. s.v. indhikd. 
[H.B.] 

C’est, dit le Svacchandasamgraha cité dans la YHDi, p. 46, « la 
cinquiéme et supréme kala du ndda ». [A.P.] 

2. [4] Bezeichnung fiir die suswmna* (JayS 10.65; ParS 3.94, 
185). [M.R.] 


urdhvadrsti, nf. | A], regard dirigé vers le haut ; upward gaze; nach 
oben gerichteter Blick. 

A means to concentration of the mind. KMT 23.167c (in combi- 
nation with other yogic practices): urdhvadrstim param krtva 
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... (168a) anena jayate mrtyum, “by this [set of practices] one con- 
quers death”. [T.G. ] 


urdhvapundra, n.m. [XX]. 

Syn.: pundra. 

1. Zeichen, das taglich mit Lehm, Asche oder Sandelholz, die 
mit Wasser verruhrt werden, auf vier oder zwolf Korperstellen auf- 
getragen wird. Wenn vier urdhvapundras aufgetragen werden, wer- 
den dabei die vyithas* mithilfe ihrer Mantras auf die Stirn, die Brust, 
den rechten und den linken Oberarm gelegt. Beim Auftragen von 
zwolf urdhvapundras werden die vibhavas* aufgelegt (die ent- 
sprechenden K6rperpartien sind Stirn, die Mitte des Bauches, Brust, 
Kehlgrube, die rechte Seite des Bauches, rechter Oberarm, rechts 
von der Kehlgrube, die linke Seite des Bauches, linker Oberarm, 
links von der Kehlgrube, unterer Teil des Rtickens und Nacken). 
Verschiedene Farben und Formen des uirdhvapundra fihren zu ver- 
schiedenen Resultaten. Die (vier oder zw6lf) ardhvapundras werden 
vor der bhiitasuddhi* aufgetragen; nach dem agnikarya™ sollen vier 
urdhvapundras mit Asche aus der Feuergrube aufgetragen werden. 
Wenn die urdhvapundras nicht aufgetragen wurden, ist jede rituelle 
Handlung nutzlos (ParS 3.8d-21 und 7.240c-241; SatS [V] 6.161- 
162; VisS 10.36ab). 

2. Einer der paficasamskaras*, d.h. die urdhvapundras werden 
im Rahmen der diksa* zum ersten Mal aufgetragen (IS 21.292c-317; 
SriprsS 16.123c-135b). 

3. Nach der Zubereitung und der rituellen Reinigung von Opfer- 
speise werden mit Asche urdhvapundras in die vier Haupthimmels- 
richtungen gezeichnet. Dabei werden die Mantras der vier vyiihas 
verwendet (ParS 18.196c-197b; NaS 7.84ab und 12.49d-50a). 
[M.R.] 


urdhvamandana, n.nt. | A], ornement supérieur [du « socle » du 
linga| ; upper ornament [of the /ingapitha]; obere Verzierung [des 
linga-Sockels]. 

Autre nom de lanneau (pindika*) représentant la sakti*, 
lorsqu’il fait corps avec le « socle » (pitha*). Voir SP4, pp. 210-212, 
n. 82. [H.B.] 

— mandana, linga. 
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ardhvasaiva, nm. [A], Saiva supérieur; higher Saiva; hoherer 
Saiva. 

Catégorie nommeée en Makuta, ou elle s’identifie aux anddisai- 
va* en Mak 1.16c et 3.72a et aux Gdisaiva* en 2.7. [H.B.] 

— anddisaiva, anuSaiva, antarasaiva, antyasaiva, adisaiva, pa- 
rasaiva, mahdsaiva. 


urdhvamnaya, n.m. [ A], la transmission supérieure ; the uppermost 
transmission; obere Uberlieferung. 

amnaya* auquel dit se rattacher le Kularnavatantra, qui le pro- 
clame supérieur aux quatre autres en tant qu’issu du visage supérieur 
(irdhvavaktra) de Siva. Il est également supérieur, dit ce texte, en ce 
que son enseignement n’est lié par aucune des lois ou contraintes du 
monde manifesté et en ce qu’il donne aussit6t la libération (KT 3.10- 
18 et sq.). Selon le Kularnavatantra, le milamantra* de cet Gmndaya 
est SAUH, qu’il nomme pardprasddamantra. 

Pour le Paratantra, qui compte six Gmndya avec celui, inférieur, 
de la déesse bouddhique Vajrayogini, l’u%rdhvamnaya serait celui de 
la déesse Tripura, dont la tradition est généralement considérée com- 
me relevant du daksinadmnaya*. 

Voir GOUDRIAAN/GUPTA 1981. [A.P.] 


urmi,n.m. ou f. [A], vague ; wave; Welle, Woge. 

Le flot des energies de la divinité est parfois compare a une 
vague (ou a des vagues). Ainsi le YH 1.55 décrit la supréme diviniteé 
comme entourée des vagues fulgurantes de l’ensemble de ses éner- 
gies : tadiyasaktinikarasphuradirmisamavrtam. Le TA 4.184 décrit 
la vibration cosmique (spanda*) comme une vague dans |’océan 
conscient et Jayaratha ad loc. (vol. 3, p. 214) se référe a |’ Urmikaula- 
tantra dont Ksemaraja cite dans le SpS, p. 9, un verset décrivant de la 
méme facon la Déesse Energie supréme : iirmir esa vibodhabde sak- 
tir icchatmika. Ce traité, cité plusieurs fois dans le Tantraloka sous 
divers noms (Urmisastra, Urmisasana, etc.), semble avoir été un 
texte kaula. Il ne nous est pas parvenu. 

Jayaratha ad VMT 1.41 eénumére sept noms de la Déesse dont le 
premier est Urmi. [A.P.] 
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rgveda, n.m., Vv. 8.v. Gdharesa. 


rjurekha, aussi écrit rjvirekha, nf. [A], ligne droite ; straight line; 
gerade Linie, die Geradlinige. 

An epithet of Devi appearing in symbolic form as Jyestha, iden- 
tical with nadda* “resonance”. The “straight line” seems to refer to 
the Aundalini* striving upwards. KMT 2.(2): para jndnasaktis tvam 
iccha kriya rjvirekha, “Thou art the Supreme Energy of Wisdom, In- 
tention and Activity, the Straight-Line”; TSB,, 1.59cd (fol. 3a, 1. 2): 
Jvestha nama dvitiva tu rjurekha tu sa smrta; this text, at 1.61c, iden- 
tifies Her with the jAdnasakti*; in 1.223d (fol. 7a, line 3), with the 
(amrta)kundalini (v. s.v. amrtakundalini). The latter passage 1s 
quoted by Ksemaraja, SS 2.3, and by Jayaratha on TA 3.67. Trans- 
lation in PADOUX 1990, pp. 128f. (French in PADOUX 71975, pp. 
110f.). See also HEILIIGERS-SEELEN 1994, p. 170, on KMT 16.42f.; 
and HYP 3.11f. (7jvibhata). [T.G.] 


rnidhanicakra, n.nt. [©], diagramme du débiteur et du créancier ; 
diagram of the debtor and the creditor; Diagramm des Schuldners 
und des Glaubigers. 

Diagramme, parfois nommé rnadhanacakra, ou figurent les let- 
tres du mantra et celles du nom du sddhaka*. Cette procédure pour 
déterminer le caractere d’un mantra est exposée par Raghavabhatta 
dans le commentaire de ST 2.129-130 (vol. 1, pp. 110-111) : rna- 
dhanasodhanaprakara ; également SST 1.5; KT 15.92-93; TRT 
1.56-57. 

Voir BUHNEMANN 1992. [A.P.] 

— akathacakra, akadamacakra, kiirmacakra, rasicakra. 


rnin, a. [©], débiteur ; debtor; Schuldner. 

Se dit d’un mantra* susceptible d’apporter un avantage a un sa- 
dhaka* puisqu’il est son « débiteur », par opposition a un mantra qui 
en est le « créancier » (dhanin*) et qui, pouvant théoriquement lui 
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prendre ce qu’il a, lui est donc défavorable. On établit ce caractére 
du mantra en utilisant un diagramme, nommé rnidhanicakra*. [A.P.] 
— ari, sddhya, siddha, susiddha. 


rsti, nf., V. S.V. astra. 


rsyadi, n.nt., rsyadinyasa, n.m. [ A], le rsi, etc. [d’un mantra], impo- 
sition du rsi, etc. [d’un mantra] ; the rsi and so forth [of a mantra], 
ritual placing of the rsi and so forth [of a mantra]; der si etc. [eines 
Mantra], [rituelles] Auflegen des rsi etc. [eines mantra]. 

Le mantrasastra tantrique a repris, pour tous les mantras*, la 
mention védique du si, du métre (chandas) et de la déité (devata) du 
mantra ; en y ajoutant des éléments supplémentaires, qui sont géné- 
ralement, dans l’ordre : la graine ou germe (bija*), l’énergie (sakti*), 
la « pointe » (Ailaka*) et Pusage ou emploi (viniyoga*). L’expres- 
sion rsyadi désigne donc soit tous ces éléments, soit une partie d’en- 
tre eux, en commencant par le rsi. 

L’imposition sur le corps d’un officiant de ces éléments est le 
plus souvent nommeé rsyddinydsa. Lorsque plusieurs nydsa* sont 
prescrits au début d’un rite, celui du rsyddi est en général prescrit en 
premier. 

L’attribution de ces éléments a un mantra tantrique (et donc leur 
imposition) ne parait pas étre ancienne. Le nydsa de rsi, chandas et 
devata est prescrit dans GT 9.11 sq. Les autres mentions de ce rite 
sont plus récentes encore (par exemple TBhS, pp. 169-170 citant di- 
vers Tantras non datables). 

Voir PADOUX 1980. [A.P.] 
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ekakalarcaka, n.m. | A], celui qui fait un [seul] culte quotidien ; one 
who performs one pujd a day; einer, der das tagliche Verehrungs- 
ritual [nur einmal am Tag] ausfuhrt. 

Catégorie de fidéles mentionnée a propos des prdyascitta*, car 
omission d’un culte quotidien est bien plus grave pour eux que 
pour ceux qui font plusieurs cultes chaque jour. Voir UKam 
30.512a; SP2, p. 236, n. 4. Le terme s’oppose a ceux de dvika- 
ladyarcaka (UKam 30.512b) ou bahukdlarcaka (ibid. 513c). L’en- 
gagement a faire tel ou tel nombre de cultes chaque jour est pris lors 
de la diksa*. [H.B.] 

— arcaka. 


ekaghana, a., ekaghanata, nf. | A], masse unique et compacte, fait 
de former une masse unique et compacte ; a single compact mass, 
the fact of forming a single compact mass; einheitliche kompakte 
Masse, Akt des Bildens einer einheitlichen kompakten Masse. 

C’est, selon Abhinavagupta et Jayaratha, le cas de la Conscience 
supréme, ou la condition résultant de la fusion en celle-ci de la cons- 
cience humaine. Ainsi Jayaratha (ad TA 1.234, vol. 1, p. 251) indi- 
que que la conscience du maitre accompli (siddha*) est ekaghana- 
samvidrupa : une masse compacte et impénétrable, car il est fondu 
en l’unité absolue de la fulguration (aikyasphurana) de la Conscien- 
ce supréme. PTV, p. 166: la venérable Conscience supréme est une 
masse unique et compacte (ekaghana) faite de toutes les emissions et 
résorptions cosmiques a venir. 

Cette notion est utilisée par Abhinavagupta dans le domaine 
esthétique (ABh I, p. 281 — voir GNOLI 1956). [A.P.] 


ekatattvadiksa, nf. | A], diksa par un seul tattva ; diksa by one tat- 
tva only; ein einziges fattva betreffende diksd. 

Il s’agit d’une forme de nirvanadiksa* ou le Chemin (adhvan*) 
que l’on fait suivre au disciple pour l’amener au niveau de Siva se 
réduit a un tattva* : le sivatattva*. Voir SP3, ch. 5 (pp. 452-454). 
Possibilité admise en Mrg kp 8.155c. [H.B.] 
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ekatva, n.nt., ekata, nf. | A], 1. unité ; oneness; Einheit; — 2. unifica- 
tion ; unification; Vereinigung. 

1. Condition ou deux ou plusieurs réalités, apparemment distinc- 
tes, sont unes. Il en va ainsi par ex. de Siva et de ses Membres, de Si- 
vagni* et de ses Visages. Pour le premier cas, voir SPV;, T. 170, p. 
30: ekatvam angdangino na prthagbhavah (ailleurs anganginor apr- 
thagbhavah) et le comm. de Nirmalamani ad AP, p. 104. Pour le se- 
cond, SP1, p. 255, s/. 41d. 

2. Rite (souvent alors nommeé ekikarana) accomplissant cette 
unification, aprés que ces réalités aient été envisagées séparément. 
Voir SP1, p. 195, s/. 70d ; AP et comm., p. 104. [H.B.] 


ekanetra, n.pr.m. [A], Celui qui n’a qu’un ceil ; One-eyed; der Ein- 
augige. 
Nom d’un Vidyesvara*. Voir s.v. anantadi (2). [H.B.] 


ekaberavidhi, n.m. [XX], instruction pour le culte d’une seule image 
divine ; rule for the worship of a single icon; Vorschrift ftir ein einzi- 
ges Gotterbild. 

Form der Verehrung, bei der nur ein einziges Gotterbild verwen- 
det wird, d.h. es wird ftir die tagliche Verehrung und ftir snapanas* 
nicht eine karmarca* verwendet, sondern das Hauptgotterbild (mu- 
labera*) selbst, das bei dieser Form der Verehrung im Zentrum des 
garbhagrha* (brahmasthdna*) steht. Dieses Gotterbild ist nicht von 
einem Gefolge begleitet, es kann den Gott stehend oder sitzend dar- 
stellen, soll aus Stein, Edelstein oder Metall hergestellt sen und ist 
unbeweglich (sthavara) (ParS 15.57-58; PadS kp 19.4ab; SanS brah- 
maratra 6.46c-47 und 49cd; NaS 13.340-344b). [M.R.] 

— bahuberavidhi. 


ekarudra, n.pr.m. [A], Rudra seul (ou Rudra solitaire ?) ; Rudra 
alone; Rudra allein. 
Nom d’un Vidyesvara*. Voir s.v. anantadi (2). [H.B.] 


ekavira/a, a., n.m./f. | A], Héros ou Héroine solitaire ; Solitary Hero 
or Heroine; der Held oder die Heldin allein. 

Dans le daksinamnaya* du Kula*, le dieu-mantra Navatman est 
parfois adoré sous le nom d’Ekavira. Pour le Trika, le TA 1.110-112 
indique, 4 propos des énergies de Siva, que celui-ci peut apparaitre 
sous un grand nombre de formes dont celle de Heros solitaire. Jaya- 
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ratha ad loc. (vol. 1, p. 153) interpréte ekavira comme le Vainqueur 
de la Mort (mrtyujit*). 

Selon le TA 29.48, la Déesse du Kula, Kulesvari, peut étre ado- 
rée soit accompagnée de Kulesvara, ou d’une forme de Bhairava, 
soit seule, comme Heroine solitaire, ekavird. [A.P.] 


ekavrksa, n.nt. [| A], arbre isolé ; lone tree; abgelegener Baum. 

One of the places to be respected and frequented by a yogin ac- 
cording to KMT 25.48; KT 11.58. Allegorically explained in KMT 
25.84f. as the unique Sakti* in supreme formless state: vrksam saktir 
iti smrta | ksayam gata pare vyomni amanaske niramaye || “the tree 
is Sakti, thus explained; and She in highest heaven dissolved, the 
mindless blameless pure realm” (25.85b-d). [T.G. ] 


ekasrnga, n.m. [5X], a la corne unique ; one-horned; der Einhérnige. 
Epitheton Visnus als Fisch (matsya). [S.R.-S.] 
— avatara. 


ekakgara, a. et n.m. ou nt. [A], monosyllabique ; monosyllabic; ein- 
silbig. 

The most concentrated variety of mantra*; a one-syllabled bija* 
(KMT 4.10a; etc.). The VSikhT in 310ff. discusses a very powerful 
one-syllabled mantra (HRiM) which encompasses Siva-Tumburu and 
his four Saktis. 

In KMT 24.134d, ekaksarda is an epithet of Devi. [T.G.] 

The term is used to name Para, the supreme goddess of the Tri- 
ka, whose mantra is the monosyllabic bijamantra* SAUH, or rather 
who is this mantra. See TA 13.125ab. [A.P.] 


ekanghri, n.pr.m. [A], Celui qui n’a qu’un pied ; One-footed; der 
Einfussige. 
Nom d’un Ksetrapala*. V. s.v. [H.B.] 


ekantin, n.m. [XX], dévot du seul [Seigneur] ; one devoted to the sin- 
gle [Lord]; ein dem einzigen [Herrn] Ergebener. 

1. General designation for Paficaratrins (see MATSUBARA 1994, 
pp. 51 ff). [M.R.] 

2. A certain group of Paficaratrins. The Jayakhyasamhita de- 
scribes the ekdntin as wandering, begging for food, without posses- 
sions, hidden, one who performs the astangavidhi (v. s.v. astangayd- 
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ga [1]) and who lives only with his disciples (JayS 22.11-13a). 
[G.F.] 


ekayana, n.nt. [XX]. 

Nom parfois donné au Paficaratra par les auteurs ou textes de 
cette tradition pour en fonder la validité (pramdnya) védique. Ainsi, 
l’ISvarasamhita raconte que le Seigneur avait pendant cing nuits en- 
seigné a cing sages I’ ekayanaveda, \a tradition secréte (rahasyamna- 
ya) qui fut nommée Paificaratra (IS 21.519-533). 

Point de vue soutenu notamment par Yamunacarya qui affirmait 
dans le Kasmiragamapramanya (aujourd’hui perdu mais qu’il cite 
dans son Agamapramanya [AP, p. 79,9]) que cette sakhd est d’ origi- 
ne non-humaine (apauruseya). [A.P.] 


ekasitipada, n.nt. [A], les 81 pada ; the 81 padas; die 81 padas. 

Division des pada*, « mots », en 81, dans le chemin des pada 
(padadhvan*) du sadadhvan*, |e sextuple cheminement cosmique 
Sivaite. Ces pada sont des phonemes, soit neuf fois le méme groupe 
de neuf: h, r, ks, m, 1, v, y, U, om (ce qui est une forme du navatma- 
mantra*) formant le vidyaraja* (SvT 4.252, vol. 2, p. 159; 5.5-7, 
vol. 3, pp. 3 et 11 sq.). Dans le systéme des cing cakra* du KMT 14- 
16, le duticakra*, qui correspond au padadhvan, groupe 81 (9x9) 
déesses, les Duti*. 

Il existe aussi un décompte des phonemes (varna*) du sanskrit 
en 81 pada : TA 6.225-226 (vol. 3, pp. 183-184). 

Voir PADOUX 1990, pp. 162-165 et 348-355. [A.P.] 

Dans le Siddhanta, le « chemin des mots » a une tout autre com- 
position. II est fait des mots du long mantra* nommé vyomavyapin*, 
découpé pour la circonstance, soit en 81, soit en 94 « mots », le pre- 
mier de ces découpages (celui qui renvoie au terme ekdasitipada) en 
groupant quelques-uns, d’une fagon qui varie un peu selon les 
auteurs. Voir SP3 : texte p. 238 et n. 192 aux pp. 240-243, avec réf. ; 
et Pl. VIII, avec ses notes p. 694. [H.B.] 

— anda, adhvanyasa, varnadhvan. 


ekikarana, n.nt., Vv. S.v. ekatva. 
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aisa, aisvara, a. | A], propre au Seigneur ; belonging to the Lord; 
zum Herrn gehorend. 

Ce terme qualifie la forme particuliére de sanskrit — différant 
en nombre de points du sanskrit classique — utilisée dans les Tan- 
tras Sivaites et ainsi nommée parce qu’elle est considérée comme 
propre a Siva, le Seigneur, ISa*. Ce terme est utilisé notamment 
par Ksemaraja dans le Svacchandatantroddyota ou 11 fait souvent 
remarquer les particularités du sanskrit de ce Tantra, en consideé- 
rant que ce sont la des traits propres au Seigneur; ainsi aisa 
(SvTU, vol. 2, p. 77, ad SvT 4.125), ou aisvara (SvTU, vol. 2, p. 
146, ad 4.235), ou encore comme propres aux rsi : arsa (vol. 1, p. 
27, ad 1.31). Voir d’autres references dans |’ introduction de 
GOODALL 1998 au commentaire de Bhatta Ramakantha sur le Kira- 
natantra, vol. 1 (p. LXVI, note 158), ou il étudie bri¢vement cette 
forme de sanskrit telle qu’on la trouve dans le Kirana. Voir aussi 
Vintroduction de |’édition du KMT par GOUDRIAAN et SCHOTER- 
MANN. [A.P.] 

A ces références on peut encore ajouter la Saivagamaparibha- 
samafyart, qui dit : yad arthahinam loke ’smin vacanam sampra- 
vartate || apasabdas tu taj jneyah samskrtah prakrto ’pi va | gama- 
kas caiva Sabdas tu rsidaivatabhasitah || Gdgamadyapasabda nirna- 
yanti vidur budhah | samskrtenapi kim tena mrduna lalitena ca || 
avidya ragavakyena samsaraklesahetund | yac chrutva jayate pun- 
yam papadinam pariksayah || vinastam api tad vakyam vijneyam 
atisobhanam | (SAPar 3.257c-261b ; texte en partie corr.). Il est a 
noter que le probleme de la nature des énoncés grammatiquement 
irréguliers s’était également posé en milieu bouddhique (v. 
Vimalaprabha). [R.T.] 
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aisani|dharana], n.f. [©], [fixation] sur le Seigneur ; fixation on the 
Lord; [Festlegung] auf den Herrn. 

Syn. : isani. 

Une des quatre dhadrana* décrites par le Raurava, le Kirana, le 
Matangaparamesvara, le Svayambhuva et |’Agnipurana : la troisie- 
me, avant amrta*, pour tous ces textes — sauf pour le Kirana, qui cite 
a sa place une para* (58.19b), analogue mais placée en dernier rang. 
Descr. en Rau vp 7.8 ; MatP yp 2.55-59b et n. 5, p. 262 (qui cite le 
Svayambhuva) ; AgPur, 375.16-20a (contexte visnuite). 

Elle a pour effet d’amener le s@dhaka* au niveau supréme (Siva 
ou Visnu), avec les siddhi* qui en résultent. La fixation de l’esprit 
doit se faire sur la téte (Rau, Sva,) ou plus précisément a |’extrémité 
de la sikha* (MatP). [H.B.] 

— agneyi, saumya. 


aisvara, a., V.S.V. aisa. 


aisvarya, n.nt. [©], domination, souveraineté ; domination, sover- 
eignty; Herrscherlichkeit. 

1.1. Une siddhi*, apppartenant au groupe des huit siddhi classi- 
ques. Le terme est alors syn. de isitva*. [H.B.] 

1.2. L’octuple pouvoir surnaturel, humain ou divin. Réf. : JayS 
29.27; ParS 30.82-88 [M.R., M.C.-D.]. Ce pouvoir est symbolisé 
chez Siva par le second de ses Membres, la Téte (siras): SP1, p. 
194, sl. 72d et n. 4. [H.B.] 

2. [X4] Une des qualités de Vasudeva. Pour une définiton voir 
AhS 2.58. [M.R.] 

— sadgunya. 

3. [A] Un des états (bhava) de la buddhi et, a ce titre, troisieme 
pied de la section simhdsana* du trone (asana*) divin. Voir SvT 
2.61c-62 ; PKam 4. 295-296b; Rau kp 10.22; Aj 20.284d-285 ; 
SP1, pp. 160-162 ; SP3, p. 590; AP, p. 88 ; IsgP II kp 13.59c-60b. 
[H.B.] 

[<4] Voir JayS 12.5d, 24.31cd ; ParS 4.3 lab. [M.R., M.C.-D.] 

— dharmddi, pada, padduka. 

4. [A] Un aspect de l’énergie créatrice de Siva associé au pho- 
néme 4/ dans le varnaparadmarsa* (TA 3.95c-96b). [A.P.] 

[Xt] Nom donné a ce phonéme (JayS 6.38ab). [M.R.] 
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aisvaryamala, n.nt. | A], impureté li¢e au pouvoir ; impurity con- 
nected with power; Unreinheit der Macht. 

Ce mala* existe chez les étres les plus purs — ceux chez qui le 
mala ordinaire a disparu et qui sont donc potentiellement libérés —, 
dans la mesure ou ils exercent un pouvoir. On le présente tantot 
comme une condition nécessaire, tant6t comme le résultat, de |’ exer- 
cice de ce pouvoir. Sa difference avec l’adhikaramala* n’est pas 
claire. 

Selon Su vp 1.72c (passage obscur), cette impureté affecte les 
devata. [H.B.] 


athikalinga, n.nt. [A], linga temporaire ; temporary /inga; zeitlich 
begrenztes /inga. 

Syn. : ksanikalinga, ksipralinga. 

Cette catégorie s’oppose a celle des /inga* permanents, qu’ils 
soient mobiles ou fixés. Elle semble avoir été hautement appréciée 
autrefois pour le culte personnel ; et il est méme possible que ces /in- 
ga, fagonnés sur-le-champ pour les besoins du culte et détruits apres 
celui-ci, aient été les premiers a étre utilisés par les adorateurs privés. 
Certaines phases de la puja en effet (par ex. lGvahana* et ce qui 
suit) ne s’appliquent en toute rigueur qu’a eux, ou a d’autres images 
également impermanentes comme les mandala* de poudres. 

Des /inga temporaires sont utilisés dans le culte des temples, 
comme images mobiles de Siva. Ils ne sont alors que des substituts, 
pour les besoins d’une procession par ex., du /inga principal (tou- 
jours fixé). 

Matériaux pour les fagonner : terre, sable, pate de farine, beurre, 
mélasse, bouse de vache, fruit, riz cuit, riz cru entier (aksata), fleurs, 
etc. 

Voir Kir 51.52b-54, cité SP4, p. 259 ; SP4, pp. 258-260 ; IsgeP II 
kp 13.133b-134 (mais Vappellation samdanyalinga* en 133c ne 
correspond pas au sens habituel de ce terme). [H.B.] 

— utsavamurti, lingatraya. 
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om [o]. 

Particule d’affirmation sacrée ou rituelle, le bija* Om, le prana- 
va*, conserve dans les textes tantriques la valeur qu’il a en général 
de symbole ou de forme phonique de la Réalité supréme. II y fait a 
ce titre l’objet de nombre de spéculations sur lesquelles voir, par 
exemple, PADOUX 1990. 

Le Netratantra, dans la descr. du netramantra om jum sah, \e dé- 
crit comme le souffle vital de toutes les créatures animées demeurant 
en elles pour les animer : pranavah pranindm prano jivanam sam- 
pratisthitam (NT 22.14ab). 

Son énonciation (uccara*) est considérée comme se prolongeant 
au-dela de la nasale m par des « parties » (kala*) phoniques subtiles 
au nombre habituellement de neuf : bindu*, ardhacandra*, nirodhi- 
ni*, nada*, nadanta*, sakti*, vyapini*, samana* et unmana*, qui 
sont des formes de plus en plus subtiles de l’énergie de la parole, 
pouvant représenter aussi des plans du cosmos, si bien que le prana- 
va en vient a représenter ou a contenir en lui tout univers (ainsi NT 
22.19 sq., sur quoi voir BRUNNER 1974, pp. 191-194). [A.P.] 

— tritanu, pancapranava, hamsa. 


omkarapitha, n.pr.nt. | A]. 
Serait selon certains textes (Yonigahvaratantra, etc.) le lieu 
A origine de P’uttaramndya* et identifié a Puttarapitha*. [A.P.] 


ogha, n.m., ou augha, n.m. [A], écoulement, flot ; flow, uninter- 
rupted tradition; FluB [der Uberlieferung]. 

C’est écoulement ininterrompu de la tradition qui va des dieux 
aux étres parfaits (siddha*) et aux humains : divyasiddhamdnavau- 
gha/krama. Ce systéme du triple ogha est celui de la tradition de Tri- 
pura ou Srividya : voir Sivananda, Rjuvimarsini ad NSA 4.19 (pp. 
218-224), ou YHDiI, pp. 8, 294, 302. Le LSN 1.37 (p. 15) le men- 
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tionne. Il ne semble pas que cette division en trois de la transmission 
dune doctrine soit générale, ni ancienne. 

Voir PADOUX 1994. [A.P.] 

— gurupankti, guruparampara. 


odiyana, oddiyana, nn.pr.nt. : pour Udyana. 

L’Oddiyana/Udyana est généralement identifié géographique- 
ment avec la vallée himalayenne du Swat, lieu mythique d’origine de 
nombre de traditions tantriques. Pour les traditions kaula de Kubjika 
(du pascimamndya*) et de Tripurasundari (du daksinamnaya*), c’est 
le plus important des quatre mahdpitha, principaux « siéges » de la 
présence active de la Déesse et donc lieux sacrés de révélation de 
leur enseignement. Mentionné en premier dans le Kubjikamata, |’ od- 
diydnapitha est nommé en dernier dans la tradition de Tripura, mais 
il y est également le plus important. Le YH 1.42ab le place au plan 
de rupdatita* et la Dipika ad loc. prescrit de le visualiser au niveau du 
brahmarandhra*. Le yuganatha*, transmetteur de la doctrine, régent 
de ce pitha* est Caryanatha. Voir DYCZKOWSKI 1988 et Yoginthrda- 
ya trad. PADOUX 1994. [A.P.] 


ovalli, n.m. | A). 

Lignée initiatique. Les traditions du Kula, censément révélées au 
kaliyuga par Macchandanatha, sont considérées comme se divisant 
en six lignées initiatiques (samtdana*), les ovalli, qui sont des « cou- 
rants de connaissance » (jidnapravaha) selon la définition qu’en 
donne Jayaratha (TAV, vol. 11/2, p. 28, ad TA 29.36). Chaque ovalli 
a un fondateur et un nom par lequel le nom d’initié (le pujanaman*) 
de ses membres doit se terminer. Ces noms sont : bodhi, prabhu, pa- 
da, ananda*, yogin et avali*. Les ovalli ont chacun des signes de re- 
connaissance (mudra*), des centres du corps «subtil » 
(chumma/chomma*), des ermitages (ghara*), des lieux de rassem- 
blement ou d’auméne (pa//i*) et des lieux de puissance (pitha*) par- 
ticuliers. Les ovailli et leurs traits distinctifs sont énumérés dans le 
TA 29.37 sq. (vol. 11/2, pp. 27 sq.). 

Voir Tantraloka trad. GNOLI 1972, pp. 683-686 et App. X, pp. 
876-880. [A.P.] 

— amnaya. 
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augha, n.m., V. S.Vv. ogha. 
audasinya, n.nt., V. S.v. udasina. 


aunmukhya, nant. [A],  attente; expectancy; Erwartung, 
Hinwendung. 

Dans le systéme Sivaite du Spanda, ce terme, qui exprime a pro- 
prement parler le fait de lever ou de tourner le visage vers quelque 
chose ou quelqu’un, désigne l’orientation de la conscience vers ce 
qui apparait : une attente ou une tension, mais qui est plénitude ; So- 
mananda, dans la SD 1.15, la définit (trad. HULIN 1978, p. 290): 
« Lorsque la conscience [jusque la] confinée en elle-méme s’oriente 
vers la construction [d’un monde], |’éclosion de ce désir est appelée 
‘soulévement’ » (bodhasya svatmanisthasya racanam prati nirvrtih | 
tadasthapravikaso yas tad aunmukhyam pracaksate ||). 

Utpaladeva (ad loc.) explique aunmukhya comme le premier 
€panouissement, le début du mouvement vers quelque chose : pra- 
thamo vikasah pravrttyarambhas tad aunmukhyam pracaksate. 

Dans le PS 18, aunmukhya désigne le fait d’étre entiérement 
tourné vers la voie de Siva : sivamargaunmukhyayoga, c.-a-d. avoir 
conscience de l’unité avec le Seigneur. [A.P.] 

— iccha. 


aupacarikamantra, n.m. ou nt. [5X], mantra utilisé pour un service 
[divin] ; mantra used for the service [of a deity]; Mantra, der fiir 
einen [der Gottheit erwiesenen] Dienst angewandt wird. 

Zu den finf aupacarikamantras gehoren der Gvahanamantra*, 
der beim Einladen verwendet wird (JayS 7.93c-101b); der padyadi- 
mantra, der bei der Darbringung verschiedener Substanzen zur Ver- 
ehrung des Gottes verwendet wird (JayS 7.101c-103); die visnuga- 
yatri, die verwendet wird, um etwaige Fehler auszumerzen (JayS 
7.104-106); der prasaddanamantra (JayS 7.107-109); der visarjana- 
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mantra*, der beim Entlassen des Gottes verwendet wird (JayS 
7.110-112). [M.R.] 


ausadha, n.nt. [©], herbe médicinale, médicament ; herb used in 
medicine, drug; Heilpflanze, Heilmittel. 

Un des noms de la lettre 4u: AgPur, 317.3b ; et (probabl.) Kir 
34.4d (tryvaksarantajapausadham, dans \a descr. d’un mantra) ; JayS 
6.39b ; PadS cp 23.18c. [H.B., M.R.] 


ausadhayaga, n.m. | A], rituel [qui fait obtenir ? qui est ?] le remeéde 
[idéal] ; ritual which procures, or is, a [perfect] remedy; Ritual, wel- 
ches das [vollkommene] Heilmittel [erlangen 1a4Bt?/ist?]. 

Syn. de mrtvunjayapuja* en Kir 34.12a. [H.B.] 
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